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शी सहजानन्द शास्त्रमाला 


( सर्वाधिकार सुरक्षित ) 


प्रवचनसार प्रवचन अष्टम मॉर्ग 


प्रवक्तो-- 
/... झंध्यात्मयोंगो न्यायतीर्य पूज्य श्री १० क्षुर 
: 'प्नोहिँरे जी वरंपों सहजानन्द महाराज 


हि 


प्रबन्ध सम्पादक--- 
बाबूलाल जैन पाटनी केशियर स्टेट बेंक 
प्रतिनिधि आगरा शाखा सहजानन्द शास्त्रमाला 
प्रधांव श्रात्मकीतेंच प्रचार मंडल 
चार गली मोती कटरा, भ्रागरा। 


हें दा 


, भकाशक-- 
खेमचन्द जन, सर्राफई. . :.. . 

संत्री श्षी सहजानन्द श्ास्त्रमाला 
१८४ ए, रखजीतपुरी सदर मेरठ (उ० प्र०) 


श्द्रे न्यौछावर 
६ रुपया ५० नये पैसे 


छाहांएव शाणा॑-7गशआबा हवा 
“877ए0+र 


श्रीं सहनानन्द पास्त्रमालाके 
संरक्षक महानुभाव 


(१) श्रीमान्‌ ला० महावीरप्रसादजी जैन बेड्धू्से सदर मेंरठ 
भ्रध्यक्ष, प्रधान ट्रस्टी एवं संरक्षक 
(२) श्री सौ० फूलमालादेद़ी घर्मपत्नी श्री ला० महावीरप्रसादजी जैन बेडूसे 
सदर मेरठ, संरक्षिका 
श्री सहजाननन्‍्द शास्त्रमाजाके प्रवर्तंक सदस्य महानुमाबोंकी धामावलि :--- 


(१) श्री सेठ भंवरीलालजी जैन पाण्ड्वा मूमरीतिरलया 
(२) ,, ला० कृप्णचन्द्रजी जैन रईस देहरादून 

(३) », सेठ जगन्नाथजी जैन पाण्डया ऋूमरीतिलैया 
(४) ,, श्रीमती सोवतीदेवी जैन गिरिडीह 

(५) ,, ला० मित्रसन नाहरसिहजी जैन मुजफ्फरनगर 
(६) » जा० प्रेमचन्द श्रोमप्रकाशजी जैन प्रेमपुरी मेरठ 
(७) ,, ला० सलेखचन्द लालचन्दजी जैन मुजफ्फरनगर 
(८) ,, ला» दीपचन्दजी जैन रईस देहरादून 

(६) ,, ला० वारुमले प्रेमचन्दजी जैन मंसूरी 

(१०). ,, ला वादूराम मुरारीलालजी जैन ज्वालापुर 
(११) ,, ला# कैवलराम उग्रसैनजी जैन जगाघरी 

(१२) ,, सेठ गेंदामल दगडूसाहजी जैन सनावद 

(१३) ,, ला» सुकुन्दलाल गुलशनरायजी जैन नईमन्‍्डी मुजफ्फरना 
(१८) ,, श्रीमती धमंपत्नी वा० क़ैलाशचन्दजी जैन देहरादून 
(१५) ,, ला० जयकुमार वीरसेनजी जैच सदर मेरठ 

(१६) ,, मन्‍्त्री दिगम्वर जैन समाज खण्डवा 

(१७) ,, ला० वाबूरास अ्रकलंकप्रसादजी जैन तिस्सा 
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( ह ) 


घा० विद्यालचन्दजी जैन श्राँ० मजिस्टूट सहारतपुर 

वा० हरीचन्द ज्योत्तिप्रसादजी जैत श्रोषरसियर इटावा 
स॑।० प्रेमदेवी शाह सुपुन्नी घा० फतैलालजी जैच संघी जयपुर 
ध्रीमती घमंपत्नी सेठ फन्‍्हैयालालजी जैत जियायंज 
संन्राणी दिगम्वर जैन महिला समाज गया 

सेठ सागरमलजी जैन पाण्ड्या गिरिडीह 

वा० गिरनारीलाल चिरंजीलालजी जैन गिरिडीह 

घा० राषेलाल फालूरामजी मोदी गिरिडीह 

सठ फूलचन्द वैजनाथजी जैन नईमंडी मुजफ्फरनगर 

ला० सुखवीर्रासह हेमचन्दजी जैन सर्सफ घड़ौत 

सेठ गजासन्द गुलाबचन्दजी जैन गया 

से& जीतमल एइन्द्रफुमारजी जैन छावड़ा भूमरीतिलैया 

सेठ गोकृलचन्द्र हरकाचन्द्रजी जैन गोधा लालगोजा 

वा० इन्द्रजीतजी जैन वकील स्वरुपनगर कानपुर 

वा० दीपचच्दजी जैन एग्जुवयूटिच इच्जिनियर फानपुर 
सकल दिगम्बर जैन समाज धाईकी सनन्‍्डी झागरो 

मंत्री दिगम्बर जैनसमाज त्तारकी गली मोती कटरा प्रागरा 
संचालिका दिगम्वर जंच महिलामंडल नमफकी मंडी झ्ागरा 
मंत्री दिगस्घर जैत्त जैसवाल समाज छीपीटोला भ्रागरा 

सेट शीतलप्रसादजी जेन सदर मेरठ 

सेठ मोहनजाल तांरावन्दजी जैन वड़जात्या जयपुर 

चा० दयारामजी जैन पे. 5. 90. 0. सदर सेरठ 

ला» मृन्नालाल यादवरायजो जैन सदर मेरठ 

ला० जिनेश्वरप्रसाद प्रभिनन्‍दनकुमारजी जैन सहारनपुर 
सेठ छद्मीलालजी जैन रईस फिरोजाबाद 

ला० नेमिचन्दजी जैच रुड़की प्रेस रुड़की 

ला० जिनेश्वरलाल ध्रीपालजी जैन छिमला 

ला० घनवारीलाल निरंजनलालजी ज॑न दविमला 





सोट--जिन नामोंके पहिले % ऐसा चिन्ह लगा है उन महानुभावोंफी स्वीकृत 
सदस्पताके कुछ रुपये आगये हैं णषेप श्राने हैं त्तथा जिनके पहिले 5 ऐसा 
चिन्ह लगा है उनके रुपये श्रभी नहीं झाये, श्राले हैं । 


आमुख 


भारतीय दर्शनोंमें जनद्शनका एक स्वत्तन्थ स्थान है, स्वतस्त स्वतन्त्र बिचार- 
घारा है श्र प्रत्यक्ष एवं परोक्षात्मक विरव-प्रपंचके मिरूपणकी उत्पत्ति स्वतन्ध प्रणाली 
है। ज॑न दवव्द जिन दाब्दसे निष्पप्त हुआ है, जिसका श्र्थ है अपने श्रात्म-स्वातन्थ्य 
लाभके लिए जिनदेवके  भ्राद्शको स्वीकार फरनेवाला | भौर जयति कर्मंशत्रन इति 
जिन: इस ब्युत्पत्तिके श्राधारपर जो कमंग्प्रुओं पर दिजय प्राप्त कर सम्पूर्ण शुद्ध श्रात्म- 
स्वर्पका लाभ करता है, वह जिन कहलाता है। इस प्रकार जैनदर्शनका श्रर्थ होता 
है, भात्म-स्वातन्थ्यके लिए तथीक्त जिनदेवके श्रादर्धको स्वीकार करनेवाले व्यक्तिकी 
विश्व प्रपंचके सम्वन्धमें सुचिन्तक हृष्टि 


कं 


जैतद्शनकी मान्यता है कि यह दृश्यमान एवं परोक्षसत्तात्मक विश्व, चेतन 
भौर जड़-दो प्रकारके तत्वोंका पिण्ड है व श्रनादि है, भ्रनन्‍न्त है। दुसरे धब्दोमे यह 
लोक-जीव, पुदूगल, घर्म, भधर्म, श्राकाश भौर काल इन छह द्रव्योका पिण्ड है । प्रत्येक 
द्रव्य स्व्रतन्त्र एवं शक्तिसग्पन्न है । प्रत्येक द्रव्य अपने ग्रुणु-पर्यायोंका स्वामी है भौर 
प्रतिक्षण परिवर्तित होता रहता है । परिवर्तनका अर्थ है उनमें उत्पाद, ध्यय और 
ध्रौव्यका होना । प्रत्येक द्रव्य अपनी वर्तमान पर्याय छोड़कर उत्तरबर्ती पर्याय स्वीकार 
करता है, फिर भी.वह श्रपनी स्वाभाविक धाराशोंको नहीं छोड़ता है । द्रव्यक्रा यही 
प्रतिक्षणवर्ती उत्पाद, व्यय शौर भूवत्व है । इनमे से धर्म, प्रधम, शाकादय भौर काल 
द्रव्य इन द्रव्योमें सदैव सहश परिणशमन ही होता है । इसका श्रर्थ है कि, इसमें प्रति 
समय परिवर्तन होनेपर भी ये द्रव्य स्वरूपसे सर्देव एकसे ही बने रहते, है, उनके 
स्वरूपमें तनिक भी विक्ृति नहीं श्राने पाती है । परन्तु जीव भौर पुदुगल द्रव्योका यह 
हाल नही है । उनमें सह भौर विसहश-प्रथवा शुद्ध भोर भ्रशुद्ध दोनो प्रकारके परिणशमन 


कल वा 


होते हैं 


है. 


( ५) 
जिस समय रूप, रस, गन्ध एवं स्पर्श गुगात्मक पुदगल-परमाणु अपनी विशुद्ध 
उरमाणुदक्षामें 383 करंतें हैं, तब यह' इनका सहृध अभ्रथ 


जाता है और जब प्‌ 
इनका विसहश श्रर्थात्‌ श्रशुद्ध परिणमन कहा जांता है। 


ठीक ऐसी ही परिणमतत-प्रक्रिया जीव द्रव्यकी है। इसका कारण यह है कि 
जीव और पुंदुगल द्वव्यमें विभाव परिणंमन करनेकी शक्ति है| सो इस वैभाविक 
शक्तिके कारण । हु 

जीव जब तक संसारमें है श्रौर कर्म-वन्धनसे भ्रांबद्ध है, तब तक यह भी. 
वैभाविक अर्थात अ्रशुद्ध परिणमन करता है, परपदार्थोको श्रपनांतां है भ्ोरं॑ उनमें 
इष्टानिष्ट कल्पना करता है, अपने विशुद्ध च॑तन्य स्वरूपको छोड़कर स्वयंको अन्य 
श्रनात्मीय भावोंका कर्ता मानता है और भात्मशानसे इतर श्रात्ात्मीय भावोंमें ही 
तन्मय रहता है। परल्तु ज्यों हीं इसे आत्मस्वरूपका बोध होता है, वह परवस्तुओोंसे 
भ्रपनी मभत्वपरिणति दूर कर लेता है और कर्म बन्धरेसे निमुक्त होकर विशुद्ध श्रात्म- 
चतन्यमें रमणा करने लगता, है। जीवकी संसारदशाका प्रथम्त' परिणमन प्रैभाविक एवं 
श्रशुद्ध परिरशमन है श्रौर मुक्तदशाका हितीय-प्ररिशम्रत. पूर्णतया: आात्माश्रित. होनेके ' 
कारण स्वाभाविक एवं शुद्ध परिणमन है । 





भरत: जन दर्शन, जिनदर्शन श्रर्थात्‌ श्रोत्मदर्शनका, ही. रूपान्तर -है, श्रतः उसमें. 
भ्रात्माकी दशाओंका, उनकी बद्ध और श्रशुद्ध स्थिति या श्रौर उसके कारंणोंका वहुत 
विश्वद, एवं विधिवत्‌ विष्लेषण हुआ है:।: जैनदर्शन ही :एक ऐसी' दर्शन है जो व्यक्ति- 
स्वातन्त्यकों स्वीकार कर स्वालेंम्विनी वृत्तिको प्रश्नय देंता है । 

जैनदशंनमें भ्रात्माको ही उसकी स्वाभाविक श्रेथंवां वैभाविक. परिणतिका कर्ता 
भाज़ा गग्ा है श्रीर शभ्रप्नती ,विशुद्ध स्वाभाविक दक्षामें यह आत्मा. ही स्वयं परमात्मा हो 
जाता है। संभ्षपमें जैनदर्शनक्रे' श्रध्यात्मवादका रही रहस्य है। 


जैन अध्यात्म-साधनाका, इतिहासे भ्रत्यन्त प्राचीन. है, अनादि है, तथापि युगवे... 
अनुसार भगवान ऋषमदेवने श्रपने व्यक्तिजीवनमें इसके भ्रादर्शोंकी अवतारणा की और 
इणप्रभुवसम्पन्त-ग्ात्मस्वातन्त्यका लाभ कियां | तीर्थकर. अजितनाथसे लेकर महा: 
वीर पर्यन्त शेष तीर्थकरोंने भी इसी अ्रध्यांत्म-साधनाको स्वयं झ्रपनी जीवन-सिद्धिका. 
लक्ष्य बनाया और झात्मलाभकी दृष्टिसे श्रन्य प्राशियोंकों भी मार्ग-इर्शन किया । इसी 
समयतें श्री... भुर्तजी, वाहुवल्लिजी, रामचन्द्रजी, हनुमोनजी श्रादि .अनेक़ों .पूज्य,पुराण 


पुरुषोने इसी ज्ञानात्मक उपायसे , ब्रह्मलाभ . किया: श्र. अनेकों- भव्यात्माओंको.-मार्गे - 
दर्शन दिया) |. व 5 को 


डे 


भगवान भहावीरके वाद भी यह जैन श्रध्यात्म-धारा प्रवाहित होती रही और 
झ्राज भी हम उसके लघुरूपके दर्शन उसके कतिपय साधनोंमें एवं विशालझुपके दर्घान 
उस परम्पराके उपलब्ध साहित्यमें कर सकते हैं। 


जैन भ्रध्यात्मके पुरम्कर्ताओंमें श्राचायंत्री फुन्दकुन्दमा स्थान स्वोपरि है। 
जन तत्वश्ञान एवं अध्यात्मके यह भ्रसामान्य विद्वान थे। यद्यपि इनकादीक्षकालीन नाम 
पद्यनन्दि था, तथापि कोण्डबुन्दप्रके भ्रधिवासी होनेके कारण ये कौण्डकुन्दाचार्य 
भ्यवा छुच्दकुल्दाचार्यके नामसे ही श्रधिक विश्यात रहे श्रौर इसी नामपर इनकी 
वेंद्-परम्परा कुन्दकुन्दान्वयके रुपमें स्थापित हुई। शास्त्रवाचत श्रारम्भ फरनेके पूर्व 
प्रत्येक पाठक मज़लाचरणके रुपसें पढ़ता है :--- 


सद्भल भगवान्‌ थीरो मड़ल गौतमो गणी। 
मूल फुन्दकुन्दा्ों जैनधर्मोडस्तु मंगलम्‌ ॥ 


अर्थात्‌ भगवान्‌ महावीर मज्भलमय है| भौतम गणाघर मज़जूलमय है, भार 
कुन्टकुदाचार्य भद्भ लमय है श्रौर जैनधर्म मद्भलमय है । 


इससे सहज ही मायूम हो जाता है कि जैत वाढू-मय और उसके उपासकोंमें 
श्राचार्य कुन्द-कुन्दका कितना गौरवपूर्ण स्थान है । 


जैनपरम्परामें प्राचायं कुन्दकुन्द ८४ पाहुडग्रन्थोंके कर्ताफे रपमें सुप्र सेद्ध हैं; 
परन्तु इनके उपलब्ध २२,२३ प्रन्य ही इसके श्रग्राध पाण्डित्य भौर तलस्पर्शी तत्त्व 
झातसके परिचायक है इसमें भी प्रवचनसार, समयसार मियमसार तथा पंचास्तकाय 
इन चार ग्रन्थोका मुख्य स्थान है । इस ग्रन्थचतुप्ट्यामें जैन त्तत्वशान एवं श्रध्यात्मका 
बहुत सूक्ष्म, स्पष्ट और वैज्ञानिक विश्लेषण किया गया है । 
प्राचाय॑ कुन्दकुदका प्रवचनसार बड़ा ही महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ है। इसमें जा, शैय 
झ्ौर चरिन्ररुप हारा सम्बद्ध विपयोंका श्रत्यन्त सारगाभित विवेचन किया गया है ! 
प्रस्तुत ग्रन्थपर अमृत्चन्द्राचाय तथा जयसेनाचार्यकी संस्कृत टीकाएँ उपलब्ध है। 
भ्रमेक विद्वालोंने उतका हिन्दी सार देकर प्रवचनसारके महत्त्वपूर्ण संस्करण भी 
प्रकाशित किये हैं। 


परन्तु श्रद्धोय श्री १०५ क्षु० श्री सहजानन्द जी महाराज (श्री मनोहर जी वर्सी 
सिद्धान्तशास्त्री, न्‍्यायतीर्थ) ने समय समयपर प्रस्थराज 'प्रवचनसारपर दिये गये , 
जिन प्रवचनों द्वारा तत्ययताके साथ अच्य श्रोताओ्रोंकों दुर्नंभ अ्रध्यात्मरसका पान 


(०) 


कराया, उन प्रवचनोंका और उन्हींको लेकर ग्रुम्फित किये गये इस ग्रन्थरत्नका 
प्राध्यात्मिम वाइमयमें निःसन्देह बहुत बड़ा महत्त्व है और जब तक यह ग्रन्यरत्व 
विद्यमान रहेगा | इसका यह महत्त्व वरावर अक्षुण्ण रहेगा । 
श्रद्धेय क्षुल्लक वर्णी जी महाराजने श्राचार्य कुन्दकुन्द और आचार्य अ्रमृतचन्द्र जी 
की अध्यात्मदेशनाको आत्मसात करके - जिस सरलता और सादगीके साथ जैन 
श्रध्यात्म जैसे गंभीर एवं दार्शनिक विपयोको इन प्रवचनोंमें उड़ेला है उनका यह प्ृण्य- 
कार्य श्रत्यन्त महत्वपूर्ण भौर भ्रतुपम है 
श्राद्या है, भ्रध्यात्म प्रेमी समाज इस ग्रन्यका रुचिपूर्वक स्वाध्याय करेगा श्ौर 
श्रपनी हप्टिको विशुद्ध और सम्यक्‌ चनाकर पूर्ण आत्मस्वात्तन्ञ्मके पथका अंनुगामी 
बनेगा । प 
. राजकुमार जेन 
ः एम. ए. पी. एच. डी 
कझागरा ह - प्राघ्यापक तथा अध्यक्ष 
संस्कृत विभाग 
२१०१०-१६६१३ ह * झागरा कालेज 


: श्रध्योत्मयोगी' न्यायतीय पृण्या श्री वी मेहारेजि द्वारा रचित 
_ ६5 ४ 4७ ८ का 
--_ भत्म-कीरतन' “- 
हूँ स्व॒तन्त्र निइचल- निष्का्म;' ज्ञाता दष्ठा' भ्रीतंमराम ।टिकी। 
को हैं मैं पक - नई हैं | 2.5 
में चह हूँ जो हैं भगवान, जो मैं हूँ वह हैं भगवान । 
अन्तर यही ऊपरी जान, वे विराग यहेँ रागजितान ॥१॥ 
मम स्वस्प है सिद्धसमान, भ्रमित शक्ति सूख ज्ञान भिधान । 
किन्तु श्राशवश खोया ज्ञान, बना भिखारी निपट अ्रजाव ॥श॥ 
सुंख दुख दाता कोइ न आन, मोह राग रुष दुखखकी खाने। 
निजकोी निज परको पर जान, फिर दुखका नहिं लेश निदान ॥३॥ 
जिन शिव ईश्वर ब्रह्म राम, विष्णु बुद्ध हरि जिसके नाम । 
राग त्यागि पहुँचू निजधाम, आकुलताका फिर क्या काम ॥४॥ 


ता स्वयं जगत परिणाम, मैं जगका करता क्या काम । 
दर हटो परक्त परिणास , सहजानन्द रहूँ अभिराम ॥५॥ 


[धर्म प्रेमी बधुओ ! इस आरात्मकीतंनका निम्नाकित अ्रवसरोंपर निम्नांकित 
पद्धतियोमें भारतमें श्रनेकों स्थानोंपर पाठ किया जाता है आप भी इसी 

9कार पाठ कीजिए] 

१--शास्त्रसभाके श्रनन्तर या दो शास्त्रोंके ब्ीचमें भोतावों द्वारा सामुहिक रूपमें । 

२--जाप, सामायिक, प्रतिक्रमराके अ्रवसरमें । 

३--पाठशाला, शिक्षासदन, विद्यालय लग़नेके समयमें छात्रों द्वारा । 

४--प्ूय दियसे १ घन्टा पहिले परिवारमें एकन्र एकन्रित बालक बालिका महिला 
पुरुषों द्वारा । 

प्--किसी भी विपत्तिके समय या अन्य समय शान्तिके श्र्थ स्वरुचिके अनुसार 
किसी श्रध॑ं छुदका पाठ शान्तिप्रेमी वन्धुओं द्वारा । 


सहजानन्द जास्त्रमाला 


प्रवचनसारप्रवच्तन अष्टस भाग 


प्रवक्ता 


भ्रध्यात्मयोगी न्यायत्तींथ पक्य श्री १ ०४ झ्॒० 


मनोहर जी वर्णी सहजानन्द महाराज 


' शत नो गायाओं का संक्षिप्तससार--मैं देह नहीं हूँ क्योंकि देह पुद्गल 
पिंडकी समुदायात्मक चीज है। तब ये देह बन कंसे जाते हैं इनको 
नौ गाथाओंमें सब विधिवत्‌ दर्शाया है कि मूलमें तो सब एक एक 
स्वतन्त्र-स्वतन्त्र परमाणु हैं, उन परमाणाओंमें सूक्ष्म्ता और स्निग्धता 
जब वन्धनकी योग्य डिग्रियोंमें होती हैं तव उनका परस्पर बंधन 
होता है और बन्धन होते हुए झ्राहार वर्गणा, भाषा वर्गणा, तैजस वर्गणा, 
और कार्माण वर्गणा आदि अनेक प्रकारके रूप हो जाते हैं। इंच विभिन्न 
वर्गणाओंकों जींव ५ वर्गणाओं रूपसे ग्रहएा करता है। ऐसा व्यावहारिक 
* सम्बन्ध बने तब आहार वर्गणा्रोंके स्कन्ध जीवोंके सन्निधानसे विचित्र 
संस्थानोंको लेकर पृथ्वी, जल और तेज अ्रग्नि रूपमें स्वयं अपने परिणामों 
से उत्पन्न हो जाते हैं। दर्शनशास्त्रकी पद्धतिसे वनस्पति काय और तश्रस 
काय पृथ्वीकायमें शामिल किये गये हैं। वसे आगममें ६ काय, पृथ्वी 
काय, जलकाय, अग्तिकाय, वायुकाय, वनस्पतिकाय और घश्रसकाय हैं । 
जो पिडरूप पदार्थ हैं वे सब पदार्थ व त्रसकाय व्‌ वनस्पत्तिकाय, ये तो पृथ्वी 
हुए और जलंकाय अग्निकाय व वायुकाय -ये अ्रलग हैं ही। इसी 
झाधारपर भूतचतुष्टय कहा जाता है। तो ये सब परिणशमन अपने ही परि- 
णामोंसे हो जाते हैं। तव फिर चततलाओ कि इनका कर्त्ता जीव अ्रथवा 
भ्न्‍्य कैसे हुआ ? जीवसे सम्बन्धित शरीर और कर्म इन वर्गणाओं को यह 
जीव कहीं वाहरसे खींच कर नहीं लाता किन्तु जहाँ यह जीव है उस जीवके 
ही साथ विश्वसोपचय रूपमें श्रनेक परमाणु तो आहार वर्गणाओंके और 
अनेक परमारुस्कंध कार्माण वर्गणाओंके विद्यमान हैं। इनको कहां बादरसे 


२] [ प्रवचनसार प्रवचन अ्रप्टम भाग 


नहीं लाना पड़ता है। हो क्या जाता ? कि विभावोंका निमित्त पाकर ये 
कार्माणस्कन्ध स्वयं कर्मरूप हो जाते हैं। तथा तैजस और कार्माण शरीरके 
स्कंध योग्य संयोग पाकर स्थूल शरीर के हेते बन जाते है। 

जीव का स्वलक्षण--सैया /.ये 'सव::वने “हुए दृश्यमान ढांचे भिन्‍न हैं, 
पौद्गलिक हैं, इनसे मेरा वास्ता नहीं है। फ़ंदमें तो पंड़ गया हैं पर उससे 
भेरा सरोकार नहीं है । इन सब वातोंके झ्राधारपर यह सिद्ध होता है कि 
शरीर जीव नहीं है। जब शरीर , भी जीव नहीं, मन भी जीव नहीं, वचन 
भी 'जीव.नहीं, तवफिर जीव क्या है ? और “जीवका: वह अंसाधाररा स्व-' 
लक्षण क्या है जो कि जीव ही में तो पाया जाय और शरीर श्रादिक समस्त 
पर द्रव्योंमें न पायां जाय | ऐसे एकत्वविभक्तस्वरूंप जीवके स्वलक्षणका 
परम : तपस्वी - झ्राध्यात्मिक -. संत श्री - अमृतचंद्राचार्य .अनुपम , शैलीसे 


आवेदन करतेन्हैं |. -+ ल्‍ द (पड पा आल 


, 4 “थे २:५८ भरसमख्यमर्गंधं- -्रव्वत्त- -चेदरागुणमसहं । 


के 
रत 


४४ - जाए - अलिगगाहणं... जीवमरिहिदुसंठारं हरछ्शा _. 
कै डे श्र || 


<५  जीवको इस प्रकारसे जानो कि-यह जीव-रस रहित है। रूपरहित है, - 
गंधरहित है; अव्यक्त -है,' शब्दरहित >है -किन्तु *चेतनागुणामय है।" उसका* 
संस्थान कोई. निर्धारित' नहीं? किया :जा सकता, भौर किन्हीं- भी. :लोगोंके " 
द्वारा यह भ्रहरामें नहीं? भरा. सकता । यंह आत्मा तो स्वसंबेंदनसें ही गम्ये: 
है ॥इंस गायामें: इंस स्पप्टः श्र्थका 7 कितने हीःप्रकारसे | पूज्य श्री अमृत-* 


चन्द्र जी सूरीने विवेचनों की है” पर सड फए , रे ए काए तक - 
7 प्वकारमें: पव्ये स्वभावके” विनोशकी- अशक्ति--आत्माकाः : रूप, 
रे, गंध; स्पर्श आदि गुंणोंकें म्रभावकों “स्वन्ांव :है। आत्माका स्वभाव 
ही ऐसे हैं कि उसमें रूँप, रस, गेंव, स्पर्श तो होते ही नहीं हैः स्वभावके 
चिंपरीत वात यदि थ्रो जाये तो वस्तु मिंट जांयेंगी, क्योंकि धस्तु तो स्वभाव 
भात्रे होती है। स्वे्नोवर्मात्र! वेस्तुमें की! विकार भी. है तो भी “विकार 
स्वेमांवकों “नप्ट केरेके श्रेटट-सट्ं प्रंकोरसे व्याप्त नहीं हो सेकता । जीव 'भौर 
पुंदूंगेलमें- विंकारं होते हैं'इसका' अर्थ यहँ न हों जायगा कि जीव :विकारके - 
कारंणे किसी रूप भ्रादिकेमें परिणम/ जाय । और . पुद्गल केभी राग हं.प, 
सुख .दुःख रूप परिणाम जाय,ऐसो स्पभावोंका 'लंघन नहीं'होता है काररो 
श्रात्मार्म रूप, :रस,; गंध, .स्पर्शके : अभावका , स्वभाव ही है और स्पशीदिं' 
गुणोंके व्यक्तियोंके- अ्रभावका “भी स्वभाव. है.। अर्थात्‌ उसमें-स्पर्श गुण भी 
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“नहीं होताऔरे शब्द पर्यार्यके: अभावका सी:ःस्वभाव है। यहाँ स्पर्श गुराके 
अभाव॑कों- सीधा स्पर्शरहित नहीं कहा, किन्तु :अव्यक्त .हाव्दसे: कहा और 
अव्यक्तकां अर्थ :करते- हुए--सूरीजीने: स्पर्श +गुराकी . व्यक्तिके: “अभावका 
“स्वभाव कंहा है ॥:अर्था्त्‌ इसका :सीघा श्रर्थः तो यह है:कि:स्पर्श भी:नहीं: है । 
' इस : आात्माका :स्पर्शशयदि: हो सकता. है/ तो ज्ञानोपयोगंके द्ारा,-स्व॒यं: का 
“उपयोगोत्मंक: रूपंसे £ उप्रयोगार्त्मक : स्पर्श “होता. है; किन्तु : पुदंगंलमें :जंसे 
स्पर्श गुण श्रलग है व उसकी व्यक्तियाँ रूक्ष स्निग्ध रूपसे- होंती हैं, वह कुछ 
“भी: . झात्मामें - तहीं:होता-हैः-आत्मासें शब्द .पर्यायका ., भी भ्रभाव-है;। शब्द. 
“नामक कोई: गुण :नहीं.है. किन्तु भाषावर्गणा;ज़ातिके जो पुद्गल-स्कघ--हैं .. 
: उनका-अभाव यहाँ-वताया: है । रा 
“टी .. आत्माकी : झलिज्ञश्रहरोता-+आत्मा 5मूलसे। :अलिडुग्रोह्य : :है अर्थात्‌ 
किन्‍्हीं चिन्होंके हारा ग्रहरामें नहीं आता । इस आत्माको कोई ग्रहण नहीं 
“कर रहा; कोई दूसरा नहीं: जानः रहा क्योंकि जोननेवोलें: लोग: इन्द्रियोंके . 
द्वारा जानते हैं। इन्द्रियोंके द्वारा उन्हें जो ज्ञात होता है वह-पुद्गलात्मक 
पदार्थ ज्ञात होता है ।-सो वह- यंह मैं भ्रात्मा: हैँ नहीं । तब जो लोग,*मेरी 
प्रशंसा करते हैं व निन्‍्दां करते हैं: वे /वास्तमंसें. मेरी :प्रशंसा वनिन्‍दा नहीं 
करते हैं ।मैं तो अपने असाधा रण! शानस्वंभावमात्र आत्मतंत्त्व. को। जान लू; 
उसको ही अपनालू तो ये-व्यर्थके अ्रमंपरे टिकनेवाले सारे संकट मेरे ससाप्त 
“हो जायें. हम अपने: परमार्थभूत स्वरूपकों, जञानोपयोगसे नहीं स्पर्ति- हैं और 
इस कारण मेरी -करतृत से, सेरो . “ही कलासे. मेरे. में संकट छा! जाते-हैं;। 
तो:जो संकट मेरीःकरंतृतसेः:होते हैं: उत:संकटोंको -मेरी करतूत, ही..:समाप्त 
कर सकती. है | मैं अलिज्ुआह्य :हैं।और मुझमें सर्व >प्रकारके .संस्थानोंके 
' अभावका स्वेभाव है । इनःसव बातोंकां विवरण/आगे हीं: इस:टीकामें; किया. 
जायगां :इस- कारण:इस सम्बन्धसें यहाँ कुछ नहीं कहना है | 59 
चतत्यः झात्मोका असाधारण गुंरं--इंन संबंविशेषताश्रोंकें बांवजूद 
भी इस आंत्सामें एंके ऐसा असाधारण गुण है जो पुदुंगल द्रब्येसे विभाग 
करों देवेंमें।: साधुनभूत/हैं । रसरहितपना, रूपरहितपनां, : गंघरहितेंपनोी, ... 
अव्यक्तिपना,शब्देरहितपना, अलिज्जग्राह्मतं और: संस्थांनरंहिता, इतनी बातें... 
- अत्माके श्रच्देर ब्योप्त होते भी इन सव बातों से अभी वह विभाग नेहीं .. 
. होता कि यह जीव है“ भर संवंसे न्यारा- है तो समस्त पुद्गलोंसे और . 
घंर्मादिक द्रंव्योंसे जीवोंकों अलंग छोंटनों हैं।' जिसके द्वारा छांट सकते हैं, 


से जाना करंक्े ईख्ियोंके दारा गहीं जानता +यह जीव अकाश-आदिक 
अनेक की रंणोंके होनेपर जानता है पर आदिके जानता है 
इसी प्रकार इन्द्रियोंके अवतन होनेपर- यह जीव जानता: है पर. न्वियोंके दास 
ह गहीं जानता: है.। अपने. हारा ही है । वाह्य साधनों 
वाह्य - साधन, 


अपने ज्ञानके द्वारा ही: अहरामें आता है। इस ० पशमें अलिजग्रहरा गब्दके 
भनेक प्र शाव्दिक: अर्थ किए हैं। यहां युरीजी महादाज कह गे हा 


- की पंद्धतिं:जेसी पद्धतिमें आकर :शब्दछटामें आगये- हैं. और :उत -छटाओंके 
“साथ-साथ कितने ही प्रकोरका अर्थ द्योतित:कर रहे हैं।. - «८ ०५ ४ ते 
:: 7 ८ अलिडूंग्रहण- का तीसरा ग्र्थ-+धन्य है उनकी ज्ञोनंकी प्रखरता | वे 
5 तीसरे अर्थमें कहते हैं" कि इच्धियगंम्यं साधनसे - जिसका प्रहरं नहीं हैं-ऐसा 
“यह अन्तस्तत्त्व जीव है। जैसे पर्वतमें धुवां देखकर लोग न. देखी. हुई अग्नि 
“का अनुमान कर लेतेः हैं. कि इस पर्वतमें अ्रग्नि. चुवेंकेः होने सें . होना 
- चाहिए;: तो - घूर्वेंका . तो इन्द्रिय- प्रत्यक्ष द्वारा विषय हो गया और उस 
: इन्द्रियंगम्य साधनके: हारा,- जो इन्द्रियंगंम्य नहीं है रा ऐसी अग्निके ज्ञॉनिका 
'“अनुमोन भी किया-जा. सका किन्तु ऐसा इस आंत्माके बारेमें:श्रम-तहीं हो 
“सकता कि विद्वमें कोई इन्द्रियगम्य ऐसी. वस्तु मिले जाग्र जिसके चिन्ह द्वारा 
'इच्द्रियगम्यतासे- रहित इच्द्रिय-अगम्यको अहरणा कर लिया जाय । सो इन्द्रिय- 
“गस्य लिज्जसे जिसका. ग्रहरं। नहीं होता. है. ऐसा यह आत्मतत्त्व हैं। इससे. यह 
“सिद्ध है कि यह जीव इन्द्रयप्रत्यक्षपूर्वक अनुमानका विषय: नहीं: है । हां, ऐसे 
चिन्होंके द्वारा जो ज्ञान गम्पर. नहीं:हो सकते, आत्मा का अनुमान किया-जाता 
2 । ऐसा नहीं है कि आत्मा.श्रनुमानका , विषय न- हो किन्तु इन्द्रिय: प्रत्यक्षके 
'विषंयभ्रत्त चिन्हके हारा भ्रात्माका अनुमान- नहीं.हो सकता । इस प्रकार यहां 
८ भलिडुग्रहरा का ज्ौधा प्रये::--चौथा अर्थ करते-हैं कि लिंगसे ही दूसरों 
के... .ह्वारा.: जिसका ग्रहरा “नहीं है।- ऐसा यह अन्तस्तत्त्व. जीव है.। 
अर्थात्‌ जञानगम्य ;चिन्होंके हारा. आत्माका अनुमान तो होता है पर इसका 
: अर्थ-यह नहीं कि-वह क्रेवल अनुमेय मात्र ही है। अथवा: इसका अन्य: प्रमाण 
के. द्वारा. ग्रहणा-नहों हैं ऐसी वात नहीं है. केवल अ्रनुमेयमात्र नहीं है किन्तु 
अन्य प्रमाणों हारा भी गम्ये है । भैया, : इतनी बातें केवल: तीन .शब्दों के 
द्वारा भिन्न सिल्‍नः अ्र्थों में ध्वतित- हो रही-हैं।-.केवल हेतुके द्वारा ही यह 
ग्राह्म हो सो नहीं: है,. किन्तु यह आत्मतत्त्व श्रनेक प्रमांणेंका विषय्ूत है। : 
| . : «'अनुभव द्वारा: ही: ग्रात्माका यथार्थ: परिचय +-अ्रथवां इसकी दूसरी. ध्वनि 
निकलती: है कि: भैया! ज्ञानगम्य साहजिक िन्होंके हारा: भी. भगवान 
ग्रात्माका साक्षाते ग्रहरा नहीं होता । क्योंकि जब तक ज्ञानगम्य चिन्हसे :भी 
अर्थात्‌ चेतना या: शांन दर्शन आंदि गुणके द्वारा भी आत्माकां ज्ञानःकरेंगे 
तव तकः भेद: पद्धति-ही रहेगी-और “भेद-पद्धतिमें ज्ञानकां अथवा आत्माका 
अनुभव नहीं. हुआं: करता . उस समय भी आत्माको हम जिस किसी प्रंकारसे - 
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/जान जो रहे हैं वह अनुभवंगम्य सहज स्वरूप आात्मतत्व नहीं है-।.जैसे-मिश्रीका 

स्वांद कितनी ही युक्तियोंसे -बातोंसे-: अनुभूत: नहीं हो; सकता इसी! प्रकार 
भ्ात्माके: ज्ञानका,: आनत्द- किन्‍हीं युक्तियोसे, चिन्होंसे, साधनोसि;- अ्रनुभवमें. 
“ नहीं, झ्ाता इसलिए -वह अनुमेय म्रात्र-नहीं है? श्रात्मा;तो जब: यथार्थ शात 
“होता है, स्वसम्बेदन. ज्ञान -ही-करि ज्ञात होता है ॥ स्वसम्त्रेदन हुऐ विना:जो 
पकुंछ ज्ञात:होता:है वह:सही रुपमें-ज्ञात नहीं होता है.) : : उयमत ॥ 
अनुमपकी :विज्वरताका एंक हृष्टाप्त-+--जैसें“जिंने लोगोंने श्रीमंगवोन वोह 
बलि स्वांमीकी श्रवंणवेलंगोलमें विराजमान मूर्तिकों जो किः संसारमेंः प्राज 
की परिचित दुनियांमें सारी दुनियां का आठवां थारचर्य है; जिसने दर्शन नहीं 
किया बह भी सूर्तिके बारेमें बहुत कुछ जानता है। चित्रोंसे -जानता. है और 
उनके हीं सहश बहुत सी मूर्तियां. जो दर्शनको + प्राप्त हैं: उनसे. जानता है । 
यों'बहुत सी जानकारी हमें. मिल गयी फिर' भी :श्रवरणवेलगोलं : पंहूँचेकेर 
साक्षात्‌ दर्शन करनेपर जो उन भगवानकाः ज्ञान होता: है वेंथी उस तरह 
का ज्ञान यहां हो पाता है ? यह एंक.व्यावहारिक उदाहरंण दिया है| 

7 स्वानुभवसे ही स्दका दर्शन :--इस- प्रकरणमें यह बाते संमभने 
की है कि इस सहज स्वतः :सिंद्ध ज्ञानस्वभाव॑मयं आत्मत्वका ज्ञान किसी 
चिन्हके द्वारा वास्तवमें नहीं होता किन्तु एक स्वानुभवसे ही यह जाना जाता 
है कि वारतव में: वह आत्मतत्त्व क्या है। स्वॉर्लुभेवे: बिना यह “भ्रात्मतत्त्व 
पहिचाना नहीं.-जा सकता है। कोई यहाँ यह केहे कि पेहिचोने बिना स्वोनुरभव 
नहीं होता और स्वानुभव बिना पहिचाना नहीं.जो संकंतो तो बीत कीसे ननिपूटे ? 
यह तो इतेरेसराश्रेय दोषसे दूषित हो गया । जैसे किसी वॉक्सका ऐसी तोला 
हों जो बिनां चांवीके :लगताः ही, चांबीको.: वाक्समें ही छोड़ कर पीछे लगा 
दिया ताला, तो भांई तालां खुले तवे तो चांवीं निंकले श्रौर जब चावी_ निकले 
- 'तेंब ताली खुले तो जैसी असमेजसंता वहाँ हो जांती है, ऐसीही श्रसमंजसता _ 

आंत्मानुभवकी' हो जाती है कि जब ओत्मांको' पहिचान लिया जाय तव तो 

_ ऑस्माकाः अनुभव होगा। और जवः झोत्माका अनुभव. हो ले तेव आत्मा 
की पहिचान होगी-। सों/भाई ऐसी- श्रसमंजसता इस -आत्माके अनुभवरमे नहीं ' 
है। किसीने ऐसी अनुभूति; आत्माकी परिचरय-अव- तक-नहीं किया हो, ठीक है 
लेकिनःथोड़ी बहुत :भेदेविज्ञानकी बात: वो है। व्सव+ पदार्थों से 'मैं भिन्‍्ने हैं 
किंसीःपदार्थसे मेरेमें :कोई परिशमन नहीं माता ज़ञ; मेरे लिए" सर्वः अंहिंत हैं. 
यों व :इसी  प्रकारंसे::किसीको : कुछ छुटपुट भेदविज्ञान: हो जाय औरं'ंस 
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' आधारपर वहःऐसा+हड़ संकल्प बना कर काम:करने लगे: किःजव; पर प्रदार्थों 
से. मेरा कुछ वात नहीं: है तो/मैं किसे: भी:पर पदार्मको: क्यों: झप्रेनेःउपयोग- 
में लू*:? ऐसा बह असहयोंगं :करदे, परु पदार्थों का।ः श्रसहयोंग: 'करदे, ;:किंसी: 
. संहज दर्शनकेः प्रयोजनके लिए; अथवा. सत्य मैं क्या: हूँ,: यथार्थ :मैं बयां: हैं: 
: इसके अञ्नुभवकेंः लिएं: सत्पराग्रह।- कर दे .तोःजिसको अभी: आत्मानुभूतिः 
:  नहीं।हुई है ऐसे।;पुरुषको::भी इसी: -पद्धतिके.।- द्वारा- आंत्मानुभवक़ी: बाते . 
“ मिल सक़ती/ हैं अर्थात्‌ आत्मानुभव। हो ःसकता है) ; 
झ्रात्मॉनुर्मवसे ही संत्य प्रकाशं--सैयो,आत्मानुभव होनेपर ही इस. जीवका 
का पूरा नेत्र खुलता है कि/इस जगतमें: मेरे को करने योग्य काम क्या हैं.? 
मुझे;कया करना: चाहिए ?:क्‍्या ८ मेरा-: संन्‍्मार्ग है? उसे यह -स्पष्ठ हो जाता 
है.। . संसारमें सव/चीजें-सुलभ- हैं ॥ धन.मिले; “कंचन मिले, अतिष्ठा. मिले, सब्र; 
कुछ ज़ीवकों- साधन मिलेःपरएक़-आत्मानुभव प्राये:बिना-यह जीव > भिखारी 
'. ही:बना रहा जैसे-भिखारी:लोग:घनिकोंसे कुछ,प्रानेकी इच्छा: रखते: हैं तो 
वे,भिखारी कहलाते हैं;;इसी-प्रकार जो जीव किसी >भीः वाह्म : पदार्थसे-अपने 
* हितकी। अपने:तरक्कीकी:आझाशा- “रखता: है. तोशवह «प्राणी “किसी भिखारीसे' 
“ कम-नहीं है।:फर्क; इतना रहेगाः-कि:ये : भिखारी.:मतेतनः पदार्थंसि १ही- भाशा 
.. करते हैं किन्तू ये मोही भिखारी चितन::औरः-अचेतन-सभी पद्ाार्थोंसे हितकी 
- जअन्नतिकी आाशा-लगाये हुए.भीख माँगते हैं... ; ०६ ६ «० ।ल्‍्वन्‍तऊन 


सिथ्याहृष्टिका अ्रविवेक--भेया;; एक कहावत: हैः जिसकी ,अल्तिम;:पंक्ति: है; 
कमी गिने न जाति|कुजातितः मतलब: यह: है-:क़ि यह मोहीः प्राणी इतना: 
.... भिखारी है. कि. यह: न-तितने: गिनता: न. अचेतत्त; जेसे: कि कासी पुरुष :त्|जाति 
. “ ग्िनता न/कुजाति गिनता;-सव् पदार्थों से:अप्ने आानन्द्रकीःझाशा >बत्ताएहुए 
: हैशह। प्रहोषझात्मानुभृति, जग्रवन्तःहो जिसके प्रतापसें-ग्रनन्तकालसे /लगे. हुए 

' 'सारे:सुंकटःटल सनतेःहैं | वह सत्संग:जयवंत होओ:/जिसमें रहकर आत्मानुभूति 
| . में प्रेरणा;: मिलती. है ।:जिसमें रहकर सत्मागमें चलनेका उत्साह-,/जागता- है, 
' बह सत्संग:जयवंत :हो-:वह देवभक्ति "जयवंत : हो, जिस -:देवभक्तिके ,मार्गसे 
गुजर कर-हम ;आात्मकल्याणका.. - उत्साह -वना:-सकतेः हैं: और: यथाशक्ति 
ध्रात्मानुभूतिक़े-मार्गमें [लग- सकते-हैं ।: आत्मानुभूति ही सर्वश्रेष्ठ. हमारे.कल्यारा 
का साधन है:।:इसके.अर्थ ज्ञाज्के स्वरूपका मनन करना ज्वाहिये:।. -....: .८-४ 
| श्रलिंडग्रहराकेपुर्वोक्त चार, अर्थोका संक्षेपर-गरेहां ःप्रकरण “चल : रहा है।कि 
.  आत्माआअलिज्ञप्रहणः/है। इस”:अलिज़ग्रहणके वीस श्रथः हैं॥ इसके ।त्वार अर्थ 
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| [_ प्रससनसार प्रयसत प्रस्टन भाग 


तो पहले बतागे जा घुके हैं। प्रलिद्रस_हणगें सीन शब्द हैं--भनतिज्भ और 
ग्रहण । इच्द्रियोंके द्वारा आत्मा ग्राहक ले गति इच्ध्ियोंके द्वारा आत्मा, 
पदार्यका ज्ञान करनेवाला नहीं है। इससे बह शर्तीझ्रिय शानमय है। दूसरा 
अर्थ है कि इच्धियोंके द्वारा यह प्रात्मा ग्रहणामें नहीं श्राता, समकमें नहीं 
ग्राता। इसी वारण यह इख्धिय प्रत्यक्षया विषय नहीं है। तीसरा अर्य 
है कि किसी भी हेतुके द्वारा गस्य चिहसे श्रात्माकी पहिचान नहीं होती। 
इसलिए आत्मा इच्धियप्रत्यक्षपूर्वक ध्रनुमानका धिपय नहीं है। चौथे भर्थमें कहा 
है कि लिज़के द्वारा ही दूसरोंके द्वारा इसका ग्रहस्त नहीं है इसलिए यह 
प्रात्मा भ्रनुमेय मात्र नहीं है, स्पप्ट जाननेमें श्रा सकता है । 

भ्रतिड्धप्रहएा का पाचिवा प्र :--[५) श्राज ५वां अर्थ चल रहा है कि लिख 
से ही दूसरोंका ग्रहण जिसके नहीं है ऐसा यह अन्तस्तत््व जीव है। श्रर्वात्‌ 
साधनोंके द्वारा ही वह आत्मा दूसरी आत्माओंकी जाने, इतना ही नहीं है, 
युक्तिति भी जानता, कुछ श्रपनी समानताकी वात सोचकर भी जानता 
इसलिए यह भअनुमेय माश्र नहीं है। ऐसा अनुमान भी दूसरोंके जीवत्वका 
जानन करने वाला है और झपनी सहयताके भावकों पहिचानने वाला है। 
सो यह जीव साहद्य प्रत्यभिशञान द्वारा भी दूत्तरोंकों जानता हैं श्रन्य प्रमाग्रों 
द्वारा भी जानता है इसलिए केवल अनुमाता मात्र नहीं । 

प्रलिड्धप्रहरा का छटवां ध्र्ष :--छटवां अर्थ है ,जी एक बड़ी विकट समस्या _ 
रखने- वाला भी हो सकता है। लिखा है कि लिझुसे श्रर्वात्‌ स्वभावक्ते द्वारा 
जिसका ग्रहण नहीं है। इसलिए यह श्रात्मा प्रत्यक्ष ज्ञाता हैं। स्वभावके 
द्वारा जिसका प्रहणा नहीं हैं उस कारण यह आत्मा प्रत्यक्ष ज्ञाता है। 
कितनी अ्रट्पटी बातें सुननेमें लग रही हैं कि स्दभावसे श्रात्माका ग्रहण 

नहीं है सो आ्रात्मा प्रत्यक्ष ज्ञाता बन बेंठा। भैया, श्रट्पटी वात.ने समझो 

इसमें यह भलक आ रही है कि स्वभाव ही ग्रहरा करने लगे अपने आपको 
तो ग्रहण करनेकी थृत्ति वृद्धि हानिके बिना नहीं होती, उत्पादव्ययके बिना 
नहीं होती, परिगमनके बिना नहीं होती; सो स्वभाव ही ग्रहण करने 
लगे तो वस कोम खतम हो चुका; श्रत॒ व्यावहारिकता नहीं भरा पायगी, 
उत्पाद व्यय ने आ सकेगा, परिणमन न झा सकेगा | इसलिए आत्माका 
ग्रहरा स्वभावके द्वारा नहीं होता। स्वभाव तो स्वभावमात्र है वह अब 
है, वह ग्रहणा करनेका काम नहीं करता । इसमें जो ग्रहण की तरंग होती 
है वह उत्पाद व्यय ही है भौर उस ग्रहण स्वभावमें जो उसका ग्रहणरूप 
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परिणमन है उसे ज्ञातृत्व कहते हैं, स्वभाव नहीं कहते हैं। ज्ञन होता है 
उत्पाद व्यवकी अपेक्षा और स्वभाव होता है ज्ञायक स्वभावकी अपेक्षा इस 
व्याख्यासे कुटस्थ नित्य अपरिणामी आत्मतत्त्वका निषेध किया है। यह 
कूटस्थ नित्य नहों है, इससे चृत्ति चलती है। देखो अलिज्धग्रहता शब्दका 
कितने प्रकारसे पुज्यपाद अमृत चन्द्र सूरी महाराजने तत्त्व निकाला है। 
उनकी अनुपम प्रतिभाकी ही यह आभा समभिये । 


इस छठवें अ्र्थमें यह घ्वनित हुआ कि आत्मा ज्ञान स्वभावमय है। उस 
ज्ञान स्वभावका परिणमन, तरंग चलती है। उस परिणमनके कारण यह 
आत्म ज्ञाता है। यहां ज्ञातृत्वमें तो आता है उत्पाद व्ययका सम्बन्ध और 
ज्ञायक स्वभावसे समभमें आता है ध्रौव्य । यदि आत्मा स्वभावसे ही अपने 
आपके ग्रहणमें श्राये तो इससे यह श्र्थ निकलेगा कि ज्ञाता नहीं रह सकता। 
जेंसे कि स्वभावेकान्तवादमें कहा है कि चैंतन्यं पुरुषस्य स्वरूपम्‌। आत्मा 
का स्वरूप चैतन्य है, ज्ञान नहीं है। जब उस पुरुपमें ज्ञानका समवाय होता 
है। तब वह जानता है और जब वहाँ ज्ञानका वियोग हो जाता है तो वहंसे 
ज्ञान हट जाता है, खतम हो जाता हूँ, केवल चेतन्य स्वरूप रह जाता हैं, 
इसीका नाम मोक्ष हैं ते। केवल चैतन्य स्वरूप रह जाता है,मुक्तिमें ऐसा तो 
नहीं हैं। मुक्तिमें तो चह तीन लोक तीन कालकी पर्यायोंको सब पदार्थोको 
एक साथ जानता रहता हूँ । यह स्पप्ट जानते रहना ही प्रत्यक्ष ज्ञातृत्व 
कहलाता है। ज्ञातृत्व द्रष्ट्त्व नहीं हो तो चतन्‍्यका स्वरूप ही क्या ? तो 
प्रत्यक्ष ज्ञातूपना आत्माके अन्दर है । यह छठवें अ्लिड्भग्रहण॒के अर्थमें है । 

पलिद्धप्रहणका सातर्वा भर्थ :--ग्रव सातवां अर्थ कहेंगे-देखो, सैया ! लिड् 
के द रा जिसका ग्रहण नहीं हें । यह सामान्य शअ्र्थ तो बीसों श्रथमिं लिखा 
गया, थोड़ी विभक्ति बदल बदल कर; यहाँ कहते हैं कि उपयोग रूप चिन्हके 
द्वारा ज्ञ यार्थोका श्रालम्बन जिसके नहीं हैं ऐसा यह आत्मतत्त्व हैँ। अर्थात्‌ 
वाद्य श्र्थोका यह ज्ञान आलम्बन नहीं करता । यह आत्मा वाह्य अ्र्थों को 
बिना छुए, वाह्म अर्थोका कुछ भी प्रतिबिम्व लिए बिना, वाह्म अ्र्थका 
इन पदार्थोर्में कुछ भी सम्बन्ध किए बिना यह ज्ञान अपने स्वभावसे स्वभाव 
के बगरण इस रूपसे जाननरूप परिगामता हैं कि जैसे कि ये सत्‌ है, श्रर्थ 
हूँ वैसा ही जानता है यह श्रात्मा ही अपने आप; मगर किन्‍्हीं पदार्थोका 
शालम्बन नहों करता । 


भैया * यह चित्‌ राजा स्वयं ऐड्वर्यशाली अपने झापके द्रव्यत्वतामक 


श्०्य _ प्रवचनसार प्रवचन प्रप्ठम भाग 


साधारण गरुणके कारण और चैतन्य नामक भ्रसाधारण गुणके कारण जानने 
रूप परिणमत्ता रहता है । शे यके कारण जाननकी पर्याय.नहीं चल रही है पर 
उसके ज्ञाताकी ज्ञानहूप परिणति रहनेमें यह उस प्रकार जानन होता है 
जैसे कि यह ज्ञेय पदार्थ अवस्थित है | यह जे य विषय वनता है पर ज्ञेयके 
कारण ज्ञान नहीं चलता । भौर, ज्ञानके कारण ज्ञेय भी नहीं चलता। 
भगवानने ऐसा जान लिया इसलिए इसे ऐसा करना पड़ा, यह नहीं है। और 
चू'कि हम ऐसा करते हैं इसलिए भगवानको भी ऐसा जानना पड़ेगा, ऐसी 


भी पराधीनता नहीं है ! इसमें भी भैया ! ज्ञानका विषय ज्ञेय हैं इस कारण - 


ज्ञानका विषयभूत कारण तो ज्ञेय हुआ । परन्तु, ज्ञेयके परिणमनमें ज्ञान 
किसी भी प्रकारका कारण नहीं हुआ । परमार्थसे तो ज्ञानके लिए नज्ञेय 
कारण है और न ज्ञे यके लिए ज्ञान कारण है मगर . विषयकी श्रपेक्षा ज्ञान 
में विषयभूत ज्ञेय कारण है, पर ज्ञेयके परिशमनमें ज्ञान किसी भी प्रकार 
कारण नहीं है और परमार्थते तो किसीका कोई कारण है ही नहीं । तो इस 
छव॑ श्र्यमें यह वताया कि यह उपयोग ज्ञेय पदार्थका आलम्बन नहीं करता, 
किन्तु अपने स्वभावसे जानता रहता है । 

श्रलिड्भग्रहराका आठवाँ श्र्थ :ः--आ्राठवें अ्र्थमें यह वात बतला रहे हैं कि 
लिड्भका, उपयोगका, स्वरूपका दूसरोंसे जिसका ग्रहण श्रर्थात्‌ हरण नहीं 
होता ऐसा यह भ्रन्तस्तत्त्व झ्रात्मा है। यहाँ ग्रहण का श्रर्थ खींचना, आहरण 
करने है । यह आत्मा उपयोगको खींचता नहीं है । जैसे ब्यवहारमें अपने 
लिए कहते रहते हैं वा, कि श्रजी जरा दिमाग तो लगावो । जरा दिमाग इस 
ओर मोड़ो तो, इस शोर रोचो तो । तो क्या दिमाग कहीं वाहरसे खींचा 
जाने वाला पदार्थ है ? उपयोगका कुछ आहरणा नहीं करना है। यह तो ज्ञान 
स्वभावमय पदार्थ हैं सो यह स्वयं उपयोगबृत्तिरूप परिणमता रहता है। 
जैसे किसी विषयपर-विवाद हो गया तो गुस्सेमें आकर क्‍या कहते हैं कि 
अभी देखते हैं, घतलाते हैं, किसी शास्त्रसे ज्ञान खींचकर श्रभी तुम्हारी 
झ्कल ठिकाने लाते हैं। इस परिणामकी उसकी एक चेष्टा होती है, पर ज्ञान 
खीचनेकी चीज नहीं है कि कहीं से खींच लें हे 

कभी तो यह जीव ऐसी प्रवृत्ति करता है कि पुस्तक उठाया और बड़ी 
एक वीरताकी शैली से पन्‍ने लौटा रहा है, जैसे मानो बह परुस्तकेंसे ज्ञानको 
खींच रहा है। कभी तो यह प्रवृत्ति करता और कभी वात समभरमें नहीं 
आती तो शान्त वैठकर अपने मायेपर श्रंगरुली धरकर आँखे मींचकर ऐसी 


है 


१० ] [_ प्रवचनसार प्रवचन अ्रप्टस भाग 


साधारण ग्रुणके कारण और चैतन्य नामक असाधारण गुरके कारण जानने 
रूप परिणमत्ा रहता है। जे यके कारण जाननकी पर्याय,नहीं चल रही है पर 
उसके ज्ञाताकी ज्ञानरूप परिणति रहनेमें यह उस प्रकार जानन होता है 
जैसे कि यह ज्ञय पदार्थ अवस्थित है । यह शेय विषय बनता है पर ज्ञेयके 
कारण ज्ञान नहीं चलता । श्रौर, ज्ञाकके कारण शेय भी नहीं चलता। 
भगवानने ऐसा जान लिया इसलिए इसे ऐसा करना पड़ा, यह नहीं हैं। भौर 
चू कि हम ऐसा करते हैं इसलिए भगवानको भी ऐसा जानना पड़ेगा, ऐसी 
भी पराधीतता नहीं हूँ । इसमें भी भैया ! ज्ञानका विषय ज्ञेय हैं इस कारण 
ज्ञानका विषयभूत कारण तो ज्ञेय हुआ | परल्तु, ज्ञेयके परिणमनमें ज्ञान 
किसी भी प्रकारका कारण नहीं हुआ । परमार्थसे तो ज्ञानके लिए नशज्नेय 
कारण है और न जे यके लिए ज्ञान कारण है मगर , विषयकी अपेक्षा ज्ञान 
में विपयभ्ृत ज्ञय कारण है, पर ज्ञ यके परिणमनमें ज्ञान किसी भी प्रकार 
कारण नही हैं और परमार्थते तो किसीका कोई कारण है ही नहीं । तो इस 
छबे श्र्यमें यह वताया कि यह उपयोग ज्ञेय पदार्थका आलम्वन नहीं करता, 
किन्तु अपने स्वभावसे जानता रहता है । 


प्लिड्रप्रहएका श्राठवाँ भ्र्थ ः--आठवें अर्थमें यह वात वतला रहे हैं कि 
लिड्भका, उपयोगका, स्वरूपका दूसरोंसे जिसका ग्रहण अर्थात्‌ हरण नहीं 
होता ऐसा यह अन्तस्तत्त्व आत्मा हैँ । यहाँ ग्रहरा का अर्थ खीचना, आहरण 
करना है। यह आत्मा उपयोगको खींचता नहीं है । जैसे व्यवहारमें अपने 
लिए कहते रहते हैं ना, कि श्रजी जरा दिमाग तो लगावो | जरा दिमाग इस 
ओर मोड़ो तो, इस शोर रझोचो तो | तो कया दिसाग कहीं वाहरसे खींचा 
जाने वाला पदार्थ है ? उपयोगका कुछ श्राहरण नहीं करना है । यह तो ज्ञान 
स्वभावमय पदार्थ है सो यह स्वयं उपयोगबृत्तिरूप परिणमता रहता है। 
जैसे किसी विषयपर विवाद हो गया तो ग्रुस्सेमें ग्राकर क्या कहते हैं कि 
श्रभी देखते हैं, घतलाते हैं, किसी शास्त्रसे ज्ञान खींचकर अ्रभी तुम्हारी 
झकल ठिकाने लाते हैं। इस परिणामकी उसकी एक चेष्ठा होती है, पर ज्ञान 
खीचनेकी चीज नहीं है कि कही से खींच लें । 


कभी तो यह जीव ऐसी प्रवृत्ति करता है कि पुस्तक उठाया और बड़ी 
एक बीरताकी शैली से पन्ने लौटा रहा है, जैसे मानो वह पुस्तकसे ज्ञानकों 
खींच रहा है । कभी तो यह प्रवृत्ति करता और कभी बात समभमें नहीं 
आती तो शान्त बैठकर अपने माथेपर अंगुली धरकर श्राँरें मीचकर ऐसी 


३ 
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ऐसी बृत्ति करता हैं कि जिससे यह जाहिर होता है कि यह ज्ञान कहीं वाहर 
से नहीं खींच रहा, किन्तु अपने आपमें बसे हुए ज्ञानपर जोर हा हैं। ऐसी 
बुत्तियोंमें कितने तरहके सिद्धान्त निकल झाते हैं। यहाँ पवें अथमें यह बतला 
रहे हैं कि जिसके लिज्भका, उपयोगका ग्रहरा याने आकर्षण जिसके नहीं होता 
इसलिए यह अनाहार्य ज्ञान स्वभावी है, इंससे श्ात्माके अनाहाय ज्ञानपना 
है । यह आत्मा स्वयं ज्ञानमय है भौर स्वयं ज्ञानरूप वर्तता रहता हैं। यह 
ज्ञानकों कहींसे खींचता नहीं है । 

यह आत्मा तो स्वयं ज्ञानधन है। घनका अर्थ हैं कि जहाँ दूसरी चीज 
का प्रवेश नहीं है । घनका श्रर्थ मोठा नहीं है, घनका श्रर्थ है कि जिसमें दूसरी 
चीजका लगाव नहीं है । यदि कोई लोहेका टुकड़ा बहुत वजनदार है तो 
उसको हम घन क्यों बोलते हैं कि उस लोहेके टुकड़ेमें लोहा ही लोहा छुसा 
पड़ा हुआ है । उसमें दूसरी चीजका प्रवेश नहीं हैं । इसलिए घनका भ्रर्थ ठोस 
न होकर उसमें विजातीय चीजोंका अभाव है ! इस ही को कहते हैं घनत्व । 
ती यह आत्मा ज्ञानघन हूँ, ज्ञानमय है, ज्ञान ही ज्ञान स्वरूप है इसके अन्दर 
जड़ता, राग द्वे प आदि अन्य पदार्थोका प्रवेश नहीं हैं। इस ज्ञान स्वभावमें 
किसी प्रकारके परका या पर भावोंका प्रवेश नहीं हैं। इसलिए इस श्रात्मामें 
अनाहार्यशञानता है। 

अ्रलिज्भप्रहएका नवमा भ्र्थ :--अ्रव नौवाँ अर्थ करते हैं कि इस लिज्भका 
यप्ने उपयोगका दूसरोंके द्वारा भी ग्रहरा नहीं हैं, आहरण नहीं है इसलिए 
यह शभाहार्यज्ञानस्वभाव हैँ | पहिले श्र्थमें तो यह बताया कि मैं उपयोगको 
वाहरसे खींचा नहीं करता और इसमें यह वतला रहे हैं कि मेरे उपयोगको 
कोई दूसरा खींच नहीं सकता । जैसे कि कहते रहते हैं कि यार ! इसने तो 
मुझे बहुत उल्लू बनाया, इसने तो ठेवक्रुफ बना डाला उसने तो मेरी बुद्धि हर 
ली। ज्ञानकों कोई दूसरा हर ले ऐसा यह कोई लिराधार पदार्थ नहीं है। 
जो कि फुटवाल के समान यत्र-्तत्र ठोकर खाया करे। आत्मा सत्‌ है, ज्ञान 
स्वरूप हूँ। सत्‌ ज्ञान स्वरूपका, ज्ञानका हरण कंसे हो सकता है ? ज्ञान ही तो 
आत्मा हूँ। श्रात्मा ही अनादि अनन्त ऐसी विशेषताओ्रोंको लिए हुए है। 
इसका उपयोग कोई दूसरा हर नहीं सकता, खींच नहीं सकता । 

सर्वत्र अपने उपादानका विकास :--जवब कभी बड़े आदमियोंके सामने जाने 
पर यदि हमारी बुद्धि काम नहीं देती या होस हवास उड़ जाते हैं तो इसका 


यह श्र वहीं कि उस बड़े आदमीने हमारा ज्ञान हरुण कर लिया । यदि कोई 


; 
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प्रभावश.ली शक्ति किसी अपनेसे निर्वलके ज्ञान हरनेका काम करने लगे 
तो उसके समान बड़ा अपराधी या बड़ा दस्यु कीन हो सकता है, क्योंकि चोर 
तो कुछ *ल्प बहुत सुवर्ादि चुरा ले जायेंगे पर यह प्रभावश्ञाली तो आ्रात्म- 
शान चुरा कर उसके लक्षणका, स्वरूपका हर॒ण कर आत्माको अनात्मा ही 
कर देगा, अतः उससे वड़ा दस्यु कौन हो सकता है | भ्ररे भाई ! बढ़े पुरुषोंके 
सामने भ्रथवा अधिकारीके सामने छोटोके पहुँचनेपर उस छोटेकी ज्ञान बुद्धि 
अटपटी हो जाती हूं, होश हवाश उड़ जाते है तो उन छोटोंके परिणमनसे 
उनकी योग्यतासे ऐसी हालत होती है। .यह ज्ञान दूसरोंके द्वारा खींचा नहीं 
जाता है और न मैं अपने ज्ञानको कही वाहरसे खीचता हूँ। 

ज्ञान बृत्ति ही स्वतन्त्रता :--भेया ! अनन्ते जीव हैं, वे सव स्वतंत्र-स्वतंत्र 
है, अपने ज्ञान स्वरूप हैं | ऐसी तत्त्वस्वतंत्रता जिन्हें मिल जाती है, ऐसे 
पुरुष ही इन कर्मोको काठ सकते हैं। कर्मोके काठनेका उपाय क्या करना 
है। कर्मोकि मिटामेके लिए कुछ करना नहीं है। जो करते थे उस करनेकों 
समाप्त करना है। फिर अपने झ्राप मुक्ति है। याने प्रवृत्ति करनेसे मुक्ति 
नहीं है भौर निवृति बाह्य पदार्थोकी होना ही क्या है जब वाह्मका ग्रहण 
नहीं है तब प्रज्ञा] भर नि्नाति कुछ करना नहीं है, किन्तु ज्ञानमात्र स्थिति 
से रह जाना है। 

अब्तवृत्तिका प्रायश्वित ब्रत --प्रदत-ये त्रत और संगम किसलिए हैं? 
ये इसलिए है कि हमने पहिले भ्रव्त भाव करके मिथ्याभाव करके, पाप 
परिणाम करके अ्रपनेको खोटा बनाया है, उस फसावसे निकलना वहुत 
कठिन है। उस फसावसे घीरे-२ निकलनेकी जो दवत्ति हो रही है वह ब्रत है 
और संयम है । जैसे भगवानके चरणोंपर हमें सिर क्यों रगड़ना चाहिए। 
यों र्गड़ना चाहिए कि हम श्रनर्थ और पाप कर रहे हैं। यदि हम अनर्थ 
और पान न करें तो भगवानके चरणोंपर सिर नवानेकी आवश्यकता 
नहीं है । इसी प्रकार अन्नत भावोंका जो रंग चढ़ा था उसका लगाव यदि न 
हो, तो वहाँ ब्रत और संयमकी प्रवृत्ति नहीं करना पड़ती पर ऐसी स्थितिमें 
भी जो व्रत और संयम होता है वह तो मंद कपायोंका परिणाम है। -और, 
उनके साथ-साथ जो गुप्त ज्ञान वृत्ति है यह उनकी मुक्तिका काररा है। तो 
अपने कल्याणके लिए हमें अपने आ्रापको यथार्थ अनुभवपुर्वक समभना 
जरूरी है कि मैं क्या हूँ । मेरी समझसे फिर ये सव झाकर्षण और क्षेभ 
विलीन हो जाते हैं जिससे कि पापी हो रहे ये । न्‍ 
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ब्रत का प्रयोजन :--जो मोही जन इस भावंसे व्रत करते हैं कि कोई 'भाई 
मुझे बुरा न कह दे उनके ये बाह्य ब्रत, श्रममान्र हैं, क्योंकि आत्मज्ञान् हुए 
बिना कल्याणमार्ग नहीं मिलता । और भी देखो जो मुझको नहीं जानता 
है वह मुभको भला बुरा कह कंसे सकता है। और जिन जीवोंने मुझे जान 
लिया है वे एक ज्ञात स्वंरूपमें घुलमिल गये हैं। उनके बाहिरी बृत्ति हो ही 
नहीं सकती है, वह भला बुरा कहे कैसे । 

जैसे समंतभद्र स्वामीने कहा है कि “यदि पापनिरोधोडन्यसंपदा कि 
प्रयोजनम्‌ । अथ पापाख्रवोड्स्त्यन्यत्संपदा कि प्रयोजनं” यदि पाप रुक गये हैं 
तो और सम्पत्तिसे क्या प्रयोजन है। पापोंका रुक जाना ही सबसे बड़ी 
सम्पत्ति है, श्रव अन्य सारी काल्पनिक सम्पत्तियोंका क्‍या प्रयोजन है। यदि 
पाप नहीं रुकते हैं तो अ्रन्य सम्पत्तिका प्रयोजन है। पाप न रुके, पाप किए 
जा रहे हो तो उसके फलमें आत्मबल घटेगा, कर्म बंध होगा । और निकट 
भविष्यमें ऐसी स्थिति होगी कि आपत्ति भोगना पड़ेगी कुयोनियोंमें जन्म 
पड़ेगा । पाप रुक गये तो इस सम्पतिके आगे अन्यसे क्या प्रयोजन यदि पाप 
न रुके तो इस सम्पतिसे क्‍या प्रयोजन इसी प्रकार यदि आपने मुझे पहिचान 
लिया तो आप मेरे शत्रु मित्र रह ही नहीं सकते। यदि आपने मुझे नहीं 
पहिचाना तो आप मेरे शत्रु मित्र कँसे हो सकते हैं |. । 


ज्ञानके यत्त का संदेश +--भैया ! धन कंचन राज सुख सबहि सुलभ कर 
जान, दुर्लभ है संसारमें एक यथारथ ज्ञान । धन, तन कंचन इत्यादि तो इस 
संसारमें सुलभ हैं मगर एक अपने आत्म स्वरूपको जानना बहुत दुर्लभ है। 
यह आत्मस्वरूपकी पहिचान किन्हीं-२ भाइयोंको कठिन लग रही होगी । 
मगर कठिन लगनेके दो कारण है। पहिला तो कारण यह है कि कभी सुना 
और अनेक दित न सुना और दूसरा कारण यह है कि विद्यारथियोंकी भांति * 
' कोई पुस्तक नहीं पढ़ते | भैया ! कभी ही जो बात सुननेमें आये, जिसके 
सुननेकी आदत -नहीं हो सकती रोज न सुन सकें तो वह बात एक दिनके 
सुननेमें या कुछ दिनके सुननेमें ग्रहण॒में आये, यह - कैसे होगा सो भैया ! 
रात दिनमें एक घन्टा तो रोज तात्तिक बात सुनो । दूसरी बात यह है कि 
ऐसी स्थितिवाले सज्जनोंको यह चाहिए कि “एक पुस्तक विद्याथियोंकी 
भाँति गुरु हारा पढ़े । आप देखें, इतनी उमर हो गयी, इतने बड़े हो गये, 
अव थोड़ा सा समय रह गया, आयुका अंत तो सबका होगा। यहाँ सब 
सदा रहेंगे तो हैं नहीं ॥ तो जितना समय और रह गया -उतने समयमें भी 


१४ ॥ै॥ [ प्रवचनसार प्रवचन अष्टम भाग 


ऐसी यदि बढ़ेगी रफ्तार न रहे तो भी भला ही है। धन कमाना, धन संचय 
करना, रिस्तेदारोसे प्रीति बढ़ाना यदि दना रहा मरण काल तक तो 
बताओ भैया ! श्रपनेलिये क्या हासिल किया। है 

आात्महितके लिये प्रारस्मिक दो उपाय :--यदि अपनी कर्मसुक्ति चाहता है, 
सदाके लिए दुःखोसे दूटना है तो अपनेमें एक क्रांति लावो। पुरानी उन 
रफ्तारों, मोहमयी बुद्धियों आंदिकी छुट्टी नहों की और जैसी की पैसी ही 
बुत्ति बनी रही तो यह उमर यों ही व्यर्थ गुजर जायगी। भैया ! हम झ्रापके 
कोई मालिक तो हैं नहीं कि आपके हाथ पकड़ कर, आपके कान पकड़ कर 
जवरदस्ती आपको इस मार्ममें लगा सकें । श्रापफी यदि अपनेपर दया है, 
संसारके संकटोंसे मुक्ते होनेकी अभिलाषा है तो आप इन दोनों कामोंके 
करनेमें लग जायें। न लगें तो श्राप लोगोंकी मर्जी है, पर लग गये तो 
हमारा विश्वास है कि कुछ समय बाद कुछ महीने बादया वर्ष वाद आप 
अपनेमें संतोप पैदा कर सकने वाला ज्ञान प्राप्त कर लेगे। दो ही वातें हैं 
कि रोज आध्यात्मिक बातें सुनें । कहीं भी सुनें और एक पुस्तक किसी गुरु 
से विद्याथीकी भांति.यांद करें । दो ही बातें कर सके तो यह व्यत समभमें 
आ जायगी । और, नहीं तो आप लोगोंके लिए तो हम दोपी हैं ही कि साहव 
ये तो ऐसे ही प्रवचन करते कि हमारी समभमें नहीं श्राते । उनको ऐसा न 
चाहिए। कुछ सरल प्रवचन करना चाहिए। कुछ हमारे ढंगका प्रवचन 
करना चाहिए । ह 

भैया ! यदि हम कहानी किस्से ही सुनाया करें या साधारण वातें बोलते 
रहें दो न तो हम कुछ बढ़ सकेगे भर न आप लोग बढ़ सकेंगे। सबका 
उद्देश्य तो यह है कि वस्तुके ठीक तह तक अपने उपयोगको ले जायें और 
अपना उपयोग पायें। जब आप दूकानमें या व्यापारमें कटिनसे कठिन 
घटनाओंमें भी हिम्मत नहीं तोड़ते, विकट परिश्रम करते रहते हैं; तो इस 
केाममें भी उतना नहीं तो उसका सोलह॒वाँ हिस्सा उपयोग व समय लगावो 
तो वात बन सकती है । यह अपना ज्ञान तो स्वाधीन है प्राप्त किया जाना 
कुछ कठिन नहीं है । ये ऋषिगण भी तो पुरुष ही थे। देखो कितनी शब्द 
और भावछंटासे अलिड्भग्रहणका श्रर्थ कर रहे हैं। यहाँ तक अलिज्जग्नहणके 
€ अर्थ हो चुके हैं । ्ि * 

अह्िज्धः ग्रहरका दसवां प्र्थ --अ्रव दसवें भ्र्थमें श्री सूरीश्वरजी बताते 
है कि यह आत्मा अलिज्ुग्हरा है, अर्थात्‌ लिज्ञका उपयोगमें ग्रहरा नहीं 
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है। ग्रहण सूर्यमें होता है। ग्रहण जो लगता है वह सूर्यमें लगता है। उपयोग 
में ग्रहण नहीं लगता तो जैसे सूर्यमें ग्रहण लगनेपर सूर्य एक अशुद्ध अपवित्र 
प्रकाशका वितरक बनता है तो उस ग्रहरासे अनर्थ ही माना जाता है। इस 
उपयोगरूप जीवबृत्तिमें ग्रहरा नहीं है, उपराग नहीं है, इससे यह सिद्ध 
होता है कि यह जीव शुद्ध उपयोग स्वभाबी है, इसमें उपराग नहीं है । 

जीवका स्वाभाविक चसत्कार :-न्‍भेया ! जरा जीवकी सहज सत्ताको तो 
देखो तब विदित होगा कि जीव स्वभावतः किस चमत्कारकों लिए हुए है। 
उसके ही सत्त्वके कारण उसका जो कुछ एग्जिस्टेन्स है, अस्तित्व है उसपर 
दृष्टि दें तो यह शुद्ध ज्ञान स्वभावमात्र है उपाधियोंकी विशेषताझ्रोंसे इसके 
विकाशकी हीनाधिकता है पर स्वभावसे देखो तो इसका स्वभाव ज्ञानमें 
बढ़नेका है और वह स्वभाव सिद्ध प्रभुके केवल ज्ञानसे भी कम नहीं है, जो 
केवलज्ञान समस्त तन काल, त॑,न लोकके पदार्थोको जानता है, सर्वको 
जाननेवाले जो सिद्ध प्रभु है, उनको भी जानता है। सर्व विश्वको जानने 
वाले श्रवंत केवल ज्ञानोंको भी प्रत्येक केवल ज्ञान जानता है। ऐसा विस्तृत 
ऐश्वर्य वाला यह ज्ञान स्वभाव है, ऐसा श्रलौकिक अनुपस स्वभाव 
सम्पन्न है। - 

भैया ! हम आप जो भ्रम और स्नेहके कारण दीन हीन वंधनवद्ध हो 
रहे है, यह बंधन कहीं बाहरसे नही है, अन्दरमें ही इस प्रकारकी कल्पना 
झा गई, आकुलता आ गई, जिस आकुलताके कारण यह अपने श्राप ही बंधन 
में बँधा है, दुःखी हो रहा है। इसका तो शुद्ध उपयोगका स्वभाव है। इस 
उपयोगका ग्रहरा नहीं पड़ता श्रर्थात्‌ उपराग नहीं लगते । यह तो निरुपराग 
है। इस प्रकार १०वें अर्थमें इस जीबको शुद्ध उपयोगस्वभावी बताया है । 

झलिख्धप्रहणका ग्यारहवाँ भ्रथें--अब ११वें प्रकार का अर्थ कर 'रहे हैं। 
अलिज्छग्रहरा, भ्र्थात्‌ नहीं, लिड्से याने उपयोगसे ग्रहण अर्थात्‌ उपयोगसे 
पुदूगल कर्मोका लेना नहीं होता है।यह जीव उपयोगसे पुद्गल कर्मोको 
ग्रहण नहीं करता । इस आत्माका हाथ पैर क्या हैं ? उपयोग | जैसे कोई 
मनुष्य कर्मठ वने या बिगड़ जाय तो वह बड़े हाथ पैर पीटता है तो यहाँ 
जीव क्या पीटेगा ? उपयोग । बिगड़ गया जीव तो वहाँ भी उपयेग॒ ही उसके 
हाथ पर हैं, उन्हें ही पीटेगा । । 


भैया ! एकीभावस्तोत्र पुस्तक है जो वादिराज स्वामीने बनाया है, 
उस पुस्तकके इ्लोकोंमें भ्रध्यात्मिक दर्शन भी भरा है। शब्द का जो सीधा 


| . - . [ प्रनेचनसार प्रवचन श्रष्टम भांगे: 
. श्र्थ निकलता है उसे सब कोई जानते हैं किन्तु उनमें. जो अध्योत्मंघ्वनि: -.. 
' भरी है वह भी उसमें .स्पष्ट मा है इसकी एक किताब है एंकीमाव 
: स्तोन्न भ्रध्यात्म ध्वनि” इसमें' शंब्दोंसे श्रव्यात्म॑व्वनि-निकली हैं ।: उसमें कुछ 
इलोंकोमें भगवानके पादद्वय की भक्ति'.की :है। पार्देदयकी उपासनाकी 
बात कही गई है| तो वहाँ सीधा अर्थ तो चरंणोंका हैं किन्तु उंसेमें अ्रध्यात्म-: 
ध्वनिं भी है तो .उसमें -भगवानके : दो : पर : क्या : है ?. भगवान हैं - ज्ञायक 
संवभावी और उसके दो चरण हैं शान और. दर्शन. । उपासक, भक्त- इसः - 
. ज्ञायक भगवानके - चरणोंमें भुक जाते हैं। इस ज्ञान: भर दर्शनके स्वरूप. 
पर भुक जाते हैं क्योंकि इन चरणोंमें . अनन्त-ऐश्वर्य. भरा. है । शानमें श्रतन्‍्त  .. 
ऐड्वय है, दर्शन में भ्रनन्‍्त'ऐश्वर्य है। . /. ५: ४ ५७, 5. ,.. 6. 


... ज्ञेजविकास की महिमा ः+यहाँ जिसने कुछ विशेष जान लिया है ज्ञान 
विज्ञानंकी वातोंको यों कुछ राज कांजकी- प्रवल. व्यवस्थाश्रोंको, उसकी 
इस लोकमें- कितनी महिमा फैली है। राष्ट्र का प्रधानमंत्री ' किसी .सड़कसे 
निकलने लगे तो लोगोंमें खंलवेली मच जाती. है, वहाँ कितनी. उत्सुकतांसे 
दर्शक लोग आते हैं और राजकीय प्रवन्ध होता है.। फिर तो जिस ज्ञानमें 
तीन लोकके त्रिकालवर्ती . समस्त पदार्थोंका ज्ञान बसा हुआ है - उसके 
ऐंशवर्यका . क्या... ठिकाना । श्रौरं समस्त. विश्वको: जाननेकी 'परिणतिसे 
श्रात्माने जो आत्मंसात्‌ कर लिया है ऐसे दंर्शनके -ऐश्वर्यको क्या कहें । ऐसे | 
ज्ञायक स्वेभावी. भानादि अनन्त, : अहेतुक, :असाधारण, .चैतन्यस्वश्नावमय, 

« चिदान॑नद इस परमात्मतंत्त्वके ' चरंणखोंमें जो /श्रपने :उपेयोग. रूपी . मस्तक 
- क्ोभका देता हैं वहःभगवरॉनका .परमार्थसे- परम :उपीसक .है.। ऐसा उपा- 
सक संसारके बंधेनेंकों अल्प : समयमें. नष्ट कर. देता : है।:इस -उपयोगसे 
पुदूगल-कर्मो का. अहरा नहीं -होताः है। ऐसा यह आत्मदेव: द्रव्य कर्भोसे 
असंपृक्तः है। इस प्रकार ..१ वें: श्र्थमें- भात्माको -द्रव्यकर्मोससे... प्रद्द्ध 
अस्पृष्ठ, श्रसम्पृक्त, कोई वास्ता नहीं, स्वतन्त्र,-स्वरूपकों दिखाया है. और 
शुद्ध चैतंन्यस्वरूपकी ओर उपयोग भुकाया है।:. . , 7 7 बज हक 7: 


-; “5 झालिडूग्रहणः का बाहरवां अर्थ :--अवः (१२) बारहवें भ्रर्थ में, कहते हैं 
कि लिझ्जों का ग्रंहरा नहीं होता याने इंच्ियोसे. विषयंका उपयोग जहाँ नहीं. 
है, ऐसा यह पआंत्मदेव है। प्रथम तो इन्द्रियोंका ही अभाव इस आत्मामें है. 
अह: ओत्मा तो भोकाशकी तरह -अ्रमूर्त शुद्ध . चैतन्यमात्र है, इसका इस 
सेमय क्यो. रूप वेने गया-है। यह सेव इसे -चिदानन्द भगवान को भूलकर 


. “गाया १७२ दिनाडु २३-३२ ६३ । पर 
ऐश्वर्य । जो होता है वह ता है तो  वहापर भी उसके व्यंका _ 

- अमर्कार होता है श्री 2 हलेता है तो वहापर भी  ऐश्क्यंका चमत्कार 

' होता हैं । क्या किसी 2. मे ऐसा दम है जो आतिक | 

. औरके, मेल करके इच्ियं बनालें या बंगागिन बनीं दें. 
+.. मृत्र इत्यादि बना हें, किसी वैज्ञानिक “ 


[. हा 





है वेज मत जीनशा गहरा महा व हि शोक कह हो 
है.कि ये पुरुष और करते हैं, यह भा उपचारकथ, के 
00 है 22200 बा है कि डी 
'शुक्र आंतंव इस जीवको पैदा कर दे ५, मम कि-कही, 





.? लोकिकंसाधनताका गा 
: परम-निर्विण्ण >तिन्यमात्र है। रे नरक 
है श्रलिद्धगरहरा का जहां भ्रथे :-_ अर्थमें यह बताया है कि' जैसे 
कि लौकिक जन हैं. कि कोई लिख बिल है. और वह देव सर्व, 
ओकमें व्यापक रुप,“ और लिकत्मकर्ता जीवके नहीं 
पात्र व है नह आत्मा मात्र ज्ञान 








(पष ] [ उवचनासार अवचन प्प्ट्स भाग 


श्रालिगग्रहरा का सुप्हुवां प्र ४ (१७) पन्रहवें अर्थमे वेताया है # 
लिज्ेंका अर्थात्‌ धर्मकी ध्वजाओंका “जिसके प्रहणा नहीं है। धर्तकी 
बजाए माने बहिस्थ साधइके वहिरुग दिन्ह। इसको अश्ृतचच्ध सरब्वरते 
व्यज़ रूपसे मानो कहा हो। देखो लोकमें इन साधुओके पहिचाननेका 
*पायये वाह्म चिन्ह ही तो है। कोई जटा रखाता हैं, कोई नेज्वे कपडे 
आहनता है कोई हाथमें चीमटा लेता है कोई किसी अकार हैं। & है नाना 
हरज़ लिज् । इनका पहरा श्रात्मामें है 


जँसे जिसको बड़ा जुखाम और नाक वह रही हो उस बच्चेको 
लाइफद ये पावुनसे खूब नहला धुला दे और श्रच्छे-अ्च्छे कपड़े पहिचाकर 


सर-सर सके भभ॑ 

है, बुद्ध है . ऐसा पुरुष जिस रूप नवृत्ति करता हैः बह शवृत्ति ही लोक व्य- 
वहारमें लोकिक जनोंके लिए धर्मरूप वन जाती है। 334 

इस श्ात्मामें धर्म-ध्वजोंका भ्रहरा नहीं हैं अज्ञति वहिरजः जो 
पाधुओंके चिन्ह, है उन चिन्होंका भ्रभाव इस बजा है । पत्मा न गृहस्थ 
है, और न पाठ है। श्रात्ता तो एक ज्ञान स्वभावमात्र है। जैसे किसी पर 
१० हजार का जुमता कर दिया तो वह उपाय करके मात्र १०-२० रुपया 
शुमना रखा करके वड़े संकटसे यत्न प्रकार 
सोचो-अपने लिये बहुत बड़ा दण्ड क्या हो सकता है। आज भजुष्य है, भनुष्य 
से मिट कर पशु बन गये, गधा तन गये तो क्‍या ऊहम्बके वसकी बात है कि 
मुझे सकर गधा आदि होनेसे बचा ले। और क्या उस समय किसीके पकड़की 
वात है कि हाथ कड़े कर सुकर गधा श्रादि होनेसे बचा लें। इसे दण्ड 
खोटे परिणामोंसे है। तो इतने बड़े दण्डमें 'डी हुआ यह जीव मंद 
कैपायोंकी वृत्तिको अर्गीकार करके उन बड़े संकटोंसे वचनेका उपाय 
पना रहा है। हि ' 

कमा के बाह्य चिन्ह का प्रभाव :-... इसके वहरज्ध ऊयतिलिज्धका 
“भाव है जो पुरुष ऐसा सोचते हों कि मैं त्यागी हूँ, मैं साध्ठ हैं ऐसी श्रद्धा 
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' जो अपने ग्रापके आत्मदेवके स्वरूपके प्रति बना रहा हो तो उसका अभी 
मिथ्यादर्शन चल रहा है। जैसे अपने कामकी धुनमें रहने वाला बड़ा 
'पुरुष किसी अहंकारमें नहीं रह सकता, अपने काममें सहयोग देनेवाले 
>सैवकोंसे भी अपना जैसा वर्ताव बना लेते हैं उनके अ्रहंंकार नहीं रहता कि 
मैं सेठ हैं और ये लोग मेरे नौकर हैं। इसी प्रकार जिसने आत्मकल्याणकी 
धुत करली है ऐस। पुरुष :महाक्रत समिति आदि श्रेष्ठ परिणति के प्रति 
भी अहंभाव नहीं रखते। वह तो अपनी घुनमें लगा है। ज्ञायक स्वभावके 
“दर्शन कर प्रसन्‍न रहनेकी जिसके धुन लगी है वह ब्रत और सर्मितिकी 
परिणतिमें श्रहंकार नहीं रख सेकेतां, फिर बताओ कि इस ज्ञायक स्वभाव- 
मय ,भगवानमें यर्तिलिड्ग कहाँ है। इसमें वहिरज्भ चिन्होंका श्रभाव है । 
यह शुद्ध ज्ञायकस्वरूप है। न योगी है न भोगी है, न विधायक है न 
प्रतिषेधक हैं। यह तो ज्ञान स्वभाव मात्र है। ! 
झलिद्ध प्रहराका अ्रठारहवाँ श्र्थ :--अब (१८) भ्रठारहवें अ्र्थमें कहते हैं कि 
लिज्भ रूप ग्रुंगोंका ग्रहण जिसके नहीं है अर्थात्‌ यह श्रात्मदेव ऐसा नहीं है 
जैसे कि कोई गृहस्थ पोतोंको चिपटाएं हुए हो, यह भी गुणोंको चिपटाये 
हुए हो । यह भ्रात्मा, दर्शन, ज्ञान, चरित्र' ओदि ग्रुणोंको चिपटाए हुए नहीं 
है। यह निग ण है गुर भेदों को कहते हैं। गृण्यते भिद्यते अनेनद्रव्यम्इति गुर: । 
जिसके द्वारा द्रव्य छिन्न भिन्न किया जाय उसको द्रव्य कहते हैं। श्रखण्ड एक 
स्वभाव इस निज देवको जाननेका परमार्थसे उपाय कुछ नहीं था इसलिए 
इसका भेद करके अनेक गरुरोंके रूपसे उपस्थिते करके निश्चय किया है। यह 
ता गुरा विशेषके भेदको न॑ चाहता हुआ शुद्ध द्रव्य है। अर्थात्‌ यह नाथ तो जो 
है सोई है। जिसको सम्यप्तारमें वताया हैं णावे होदि अयमत्तों ण॑ पमत्तो 
जाणओ दु जो भावों | एवं भरंति सुद्ध णाओ जो सोउ सो चेव । 
शुद्ध झात्मदेव :--भेया ! यह आत्मदेव न तो प्रमत्त है और न अग्रमत्त है 
विन्तु यह तो ज्ञायक स्वभाव मात्र है। वास्तवमें तो इन शब्दोंमें भी आत्म 
देवकी महिमा घटा दी है लेकिन रूढ़िसे ज्ञायक शब्द कहके उप्त ज्ञायक 
स्वभाव की उपासनाकी है नहीं तो ज्ञायक शब्दने इस आरात्मदेवकी कला 
का वर्णन किया है। शब्दोंने किसी भी वस्तुके सर्वस्वकों लहीं कहा।. 
किसी वस्तुके सर्वस्वको बता देनेवाला कोई शब्द ही नहीं हैं यह तो उन 
सव॒ विजेषताओोंसे अनालीढ है। शब्द जितने हं।ते है वे विशेषताकों ही 
चतलाते हूँ, वस्तुको नहीं बतलाते हैं शब्दके कई श्रर्थ हे,ते हैं और उस अर्थमें, 
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प्रकार यह शंकारूप पूर्व पक्ष रखा जा रहा है । 
मुसों ख्वादिगयुणो वज्कदि फासेहि अपष्रामण्णेहि । 
तबव्यिवरीदों श्रप्पा बंधदि किय योग्गल कम्म ॥ १७३ ॥ 
मूर्त पदार्थ जो कि रूपादिक गुणोंसे सहित है वह तो स्तिग्ध रुक्ष गुण 
रूप स्पर्शके कारण एक दूसरेसे परस्परमें बंध संकता है पर अमूर्ते आत्मा, 
कँसे पौदगलिक कमंसि बंधता हूँ । 
भ्रात्मा व कमंके बन्धके बारेमें प्तत :--यहाँ यह शंका उठाई गयी हैं कि 
पुदूगल चू'कि समूर्तिक हैं, दोनों रूपादिक गुणोंसे सहित हैं सो उनमें स्निग्धत्व 
रूक्षत्व स्पर्श विशेष होते हैं। इस कारण उनमें बंध निश्चित ही हो जाता 
है । पर आत्माका व कर्म पुद्गलका परस्परमें बन्ध हम कैसे निश्चित करें 
वर्योंकि यह असूर्त हैं आत्मा और कर्म पुद्गल मूर्तिक हैं । यद्यपि बंधका कारण 
भूत स्निग्धपना रूक्षपना कार्माणवर्गणाश्रोंमें पाया जाता हैं, फिर भी आत्मामें 
नहीं पाया जाता हैं, तब आत्मा और कर्मका कैसे बंध होगा ? जिनमें स्निग्ध- 
पना रूक्षपना हो उनमें परस्परमें बंध हो सकता है ? यह प्रश्न रखा गया हैं । 
भैया, पहिलेकी कुछ गायाओंमें पुदूगल पुद्गलमें कैसे वंध होता है, यह 
सव वर्णन किया है। स्निग्ध और रूक्ष गुणामें इनकी डिग्रियां दो अधिक 
होने पर उनमें परस्परमें बंध होता है । यह बंधका नियम अरा-भ्रणुमें हे । 
स्कन्ध और स्कन्धमें परस्परमें नहीं हैं । याने एकाकी परमाणु और दूसरा भी 
एकाकी हो तो इसमें तो नियम है कि एक अणुमें स्तिग्ध या रूक्षकी जितनी 
डिग्र्याँ हैं उससे दूसरेमें दो अधिक होना चाहिए तव उनमें परस्परमें बंध 
होता है | यह नियम परमाणु-परमाणामें हैं और अन्य स्कन्ध स्कन्‍धमें भी इन 
बातोंसे भी संश्लेश होता है, पर वहाँ स्निग्धत्व रूक्षत्वका कई नियम नहीं 
है । पुद्गलोंमें यह वात सम्भव है कि परस्परमें अवगाह हो लेगा जैसा कि 
पहिली गायावोंगें बहुत वर्णन किया गया है। ऐसा स्तिग्धत्व रूक्षत्व विशेष 
कर्म पुद्गलमें तो है किन्तु आत्मामें नहों हैं तो बंधन कैसे हो जायगा ? 
बंधनके कारणभूत स्निग्धत्व रूक्षत्वके हथियारसे पुद्गल तो सुसज्जित है 
किन्तु भात्माके तो ये हथियार ही नहीं है, फिर इसका वंध कैसे हो जाता 
है । यह पूर्वपक्ष किया यया है । 
इंकाका झाधार :--यह शंका कैसे उठी कि पहिली गाथामें आत्माका जो 
सक्षण किया गया है वह सहज सत््वके कारण जैसा है उस स्वरूपसे वर्णन 
है। यह आत्मा रूपरेहित है, रस रहित है, स्पर्शरहित व गंघरहित है भौर 
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प्रकार यह शंका पूर्व पक्ष-र्खा जा रहा हैं 
रूवादिणुणो - 


अप्पा शंघदि विंय घोग्गलं कम्मं 0७ १७३ ७ 
(पा जो कि स्पादिल पु बस बह तो स्व रुक्ष गुण 
रूप स्पर्शके कारण ए प्रस्परमें बँंघ सेकता है 
कैसे पौदगर्लिक कर्मोसि बंघता है 
झात्मा व कमेंके बच्धके बारेमें प्रन्‍व :--यहाँ यह शंका उठाई गयी है कि 
(पर शत हैं दे वि अब सो उनमें स्विग्बतत 
दत्व स्पर्श विशेष होते है! इस कारण उनमें बंध नि ही हो जाता 
है। पर आत्माक, व कर्म पुदगलका परस्परमें वन्ध देंगे बसे निश्चित के: 
कौर कर्म पुदगल मूर्तिक हैं । यद्यपि बंधका कासए 


हु [ 
बंधनके कारणशत' स्निग्धत्व रूक्षत्वके हथियार्से परदगल तो. सुसज्जित है 
किन्तु आत्माके तो यें हथियार ही नहीं हैं फिर इसका वध कैसे हो जाती 
है । यह पूर्वपक्ष किया -गया है । ; 

शांकाका झ्ाधार ये शंका कैसे उठी कि पहिली गायामें आत्माकां जो 
लक्षण किया गया हैं वह सहज सत्वके कार जैसा है उस स्वरूपसे वर्णन 
है यह आत्मा रूपरंहित हैं। पस रहित है, स्पशरहिंत व गंधरहित हैं और. 


>* अंकके उत्तर रेत प्रतिप्रवव ;. “टीकामें >धतचन् जी सूरि 
का अंकीरं-- 
(के जस प्रकार ज्पादिकरहित होते कफ यह आत्मा रूप ब््यों को) 


और उनके अुणोंकों जनता: है इसी वंवनकी भी: जात लग सकती 


है । एक (क अरन खड़ा कर दिया.जांय. । 
अश्वरत:इने मर्ज कर्मोंको कंसे तविता, अत उत्तरमें ं मत .लड़ा करते हैं।कि 


“है ्रांत्मा-इस मूतिक 3रगलकों कंसे जानता" है ? बह 'एक “ऐसा: 
भरने उतर देनेके लिए रंखा है । भ्रात्मा अपने परदेशोंमें: है: अपनेसे वाहेर 


- पा नहों। दुसरे ग्त्मा अमृतिक 8. यह अंमृर्त आत्मा पतिक : पदार्थाकि 
मे कुछ बातें करते: चले, यह कैसे हो. जाता है। ऐसा  उत्तरंमें अ्रब्न 


उस समाधान रखो है है गा 2 2 कह 


गांधां ९७४. के आज कम रखे: 


. कलाने जी को वे भव: गोपाल को राम-राम बाद जय. जनेन्दर: वचन. द 
“इसको अं है कि. इसमें छोडी उमरके बच्वोंको भी.कहा. “3 डहे नोंको_ भी 


कहां, जो कहा अर्थात्‌ सबको कह गोपालुकाए बुडि 
ते है? घरोमे कहते है ताकि कै पतंग तौ कया गाय चराभोरे कर 
बरेदी वनोंगे. माने. बुडिहीन सो यहाँ: करी 'लोको -गोप ले 
और छोटी उमर वालोंको. बाल कहां गया ६ आग 
बालफ घ्‌ खिलेतिको इष्टलत बालक मिट्टीके बैलकी 


प्रौर-जालता: हैं और यह भी कहती है कि यह. बेल भेरा- हैं, यह खिलौना: 
भेरा हैं-तो यह बतलावो वुब्चेका उस खिलौनेके 'साझ सम्बंध -कहाँ:. 
से हो गया.) भर वह वच्चां ऐसा क्यों मानते लगा:। जैसे प्रइतफारने: -स्द 
परत क्रिया कि आत्मा तो शर्त हे) दर. यह. पुदगल कर्मोकि साथ -कसे वध 
- गया. तो . प्रतिप्रश्न हैं कि यहे बच्चा तो अलग . है. और यह भमिद्टीका ..वेल ड़ 


'खलौना ही 220 ६८ पु 


थ। खिलौना प्रेथक भ्रेवस्थेत है. उप, 2 अ्रवस्थित, मिट्टीके.. खिलौनैको. 
: देखें बेच्चेमें जो अह बात बने गये कि यह मेरा. खिलीना है...तो गेंद 
संम्बर्् कैसे बन गया.। जैसे तुम वहाँ बंधके बारमे भरत, करते, हो तो -हम॑- 

ते हैं कि उस बरुवेमें और-उस मिट के : सम्बन्ध कैसे , बन. गया... 
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: कैसे जात सकते 8 । हम जितना उद्योग करते. हैं अपने “ही प्रात्मप्रदेशोंमें: .. 
करते हैं । हम इस चौवीमें क्‍या उद्योग करेंगे। फिर यह कैसे बन गया कि ४. 

: जले इंस चौंकीक। जांन लिया.) चौकीको  जाननेका सम्बंध कैसे--वते गया ध 
हैं. इंतका अर्थात, आ्रात्माकां वें, चौकीका बरस्परमें -अत्यन्ताभाव, है. उन: 
जैसे यहाँ: जानन होता. है तो - इस चौकीका सिमित्त. पाकर; ग्राश्रयभूत. 





मे पुद्गलसे' परस्परमें 

दि परहका बंधन भ्रोत्मामें 
है वहां कर्म भीजा रहे 

स्थान पर जाता है तो 


>पके सोथ ये कम भी रहे है। | 

पयो जा रहे है । बचने तो है- ही नही 

भेया ' उनमें जो बंधन है एक ज्षत्रावंगाह तो है, साथ ही परस्पर 

पमित्त नैमित्तिक विशिष्ट बंधन है । ४ किः का ता 
इसी अकार के र्भे 

रत है, ऐसा परहक म कि जब विधान गकर कर्म पुदगल 


-बाया ७४ [ २*% 


भी प्रकृति स्थिति अतुर्भ गर्मे अधिप्ठित होकर ऐसे क्षे त्रावगाहमें रहा करते 
$%। यह वस्तुवाका ऐसा स्वभाव के और स्वभाव तेकग चर नहीं हैं । जी 
तक स्वभावकोा विब्लेपषण भी चल हैं, वहाँ.तक उनके परिणमनमें ! 
युक्तियाँ हे'ती € । सो होती हैं। बहुत मूलमें युक्तियाँ नहीं चलती हैं । जैसे 
जीव और कर्मो का शझन|दिकालसे सम्बंध चला आर रहां हैः प्रम्परासे द्रव्धकर्मा 
का निमित पाकर भाव कर्म होते हैं और भावकर्मोका निर्मित्त पाक 
द्ब्यकर्म होते हैं. किन सबसे पहिले ऐसी व्यवस्था बनी क्यों? ऐसा हो 
ही क्यों रहा ? जीव तो स्वभावस रहता हुआ स्वयं अनादिसे ही अलग है 
और, कर्म पुदंगल स्वयं अपने स्वरूपमें अनादिसे अलग हैं । फिर ऐसा वन्चन 
बयों हो गया है? 

प्रकृति का दप्टान्त : भव ! क्वितनी ही चीजे ऐसी होती हैं जिनके 
स्वभावम युक्ति नहीं जाती € । जैसे जरा वृक्षोंकी निगरानी करें वृक्षोंकीा 


होनिका स्वभाव है | यह कहना चाहिये कि इनकी, प्रकृति, ही थी हैं 
स्वभावमें और प्रकृतिमें अन्तर हैं। . स्वभावका ही नीम प्रकृति वहीं हैं । 
स्वभाव तो अनादि अनन्त अहेतक होता है । प्रकृति ' जैसी पर्यायमें हैं उर्स 
पर्यायके रहते हुए उस पर्यायका जो स्वभाव है उसको प्रकृति कहते है! 
प्रकृति नाम पर्योयस्वभावका और स्वभाव नाम हैं द्रब्यस्वभावका 
प्राकृतिकताओं कर्मोदयोदमुति ४ जे कोई पहाड़ बड़ा सुत्दर लग॒ रहा 
है प्रच्छी-अच्छी ऋष्डियाँ खड़ी के डे खड़े हैं. कहींसे पानी वह रहा है 
क्टोंस भरती एट इस सब बातोंकों देखकर कह देते हैं कि कितना , 
सुन्दर प्राकृतिक सौन्‍्व्य हें । वह प्रकृति क्‍या हैँ हु प्रकृति मूलमें तो कम 
प्रकृति है । विशिष्ट-विशिण्ट निमित्तमूत कमर्किं प्रकृतिके “उदयमें ऐसी- 
ऐसी रचनोए यहाँ होती है ता जो ये रचनाएु होती हैं. उनका सुन्दरताकां 
कारण तामकमका प्रकृति है। जल चहे रहा है तो उसका सूप्टका र्भ 
बतरणा, निर्मित्त करत है पत्ता कोई पीला है। फोई लाल हैं कोई हरा हैं 
घलित्र-विचित्र ता नी हैं यह सब सूप्ट निमित्तभूत कर्मकि विपाकसे 
सेती है। यह सब चुन्दस्त कर्मप्रकृतिकी है । इलाका! प्राकृतिक सौन्दर्य 
कहते हैं.। तो यहें प्रकृति नजर तर्ती € यह पर्वायस्वभाव छ द्रव्य 
स्वभाव नहीं हे तो नीमकी पत्तियों की भह्े ऊति कइवापन है और तलसीके 
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पत्तोंकी प्रकृति चरपरापन है। यह प्रकृत्ति इसमें यों क्यों श्राई ? तो लोक 
व्यवहारमें इसका उत्तर नही है। 
स्वमावमें तक॑ नहों :--अव प्रकृतमें भी सोचो, इस आत्मामें यह बात 
क्‍यों आ गई कि जो ज्ञेय पदार्थ होते हैं, सत्‌ पदार्थ होते है उनके ज्ञेयाकार ' 
का अर्थविकल्परूप ग्रहण जो जाता है श्रर्थात्‌ वह जैसा है उस रूप यह 
जानन बन जाता हैं यह भी क्‍यों हो जाता हैँ । इसमें क्‍यों नहीं चल सकता । 
यहाँ इस हद तक तो क्‍यों चला कि श्राखिर वच्चेका खिलोनेके साथ कुछ 
सम्बंध तो है नहीं, पर उनका सम्बंध कंसे वन गया ? तो उसका उत्तर बताया 
गया है कि खिलोनेका विपयभूत निर्मित्त पाकर जो बच्चेकी आत्मामें 
उस आकाररूप ग्रहण होता है, यह ग्रहण उस खिलोनेके सम्बन्धके व्यवहारका 
साधक है । और देखिए । यह चश्मा श्रापका है, यह चश्मा मेरा हैँ, यह 
विभाग कैसे हो गया ? जब चश्मा पदार्थ बिल्कुल अलग हैं श्रौर आप 
बिल्कुल अलग हैं तो इन चश्मोंमें से एकको तो कहा कि यह मेरा है और 
एकको कहा कि यह उसका है, यह सम्बंध कैसे बन गया । यह सम्बन्ध इस 
'कारण बना कि उस पदार्थका विषय वनाकर झ्रापमें जाननरूप परिणमन 
हुआ और रागका मिश्नरा है, सो इस आपके आपमें होनेवाले परिणमन 
के माध्यमसे यह सम्बंध प्रकट होता है कि यह चीज मेरी है, अन्यथा 
सम्बंध तो कुछ है नही । 
निमित्त नैमित्तिकनावपर बंधकी निर्भ रता :--इसी प्रकार एक क्षे त्रावगाह 
में रहने वाले पुदूगल कमोंका निमित्त पाकर उपयोगमें जो रागद्वेष श्रादि 
“भाव सवार हो गये हैं उन भावोंका सम्बंध कर्मपुद्गलके बंधव्यवहारमें 
साधक होता ही है। एक यदि यह निमित्त नैमित्तक सम्बन्ध न हो तो कर्मों 
के वंधनकी सिद्धि हो ही नही सकती थी। कैसे वंधन हो गया। भावकर्म 
और द्रव्यकर्मोके विकाशका, विकारका यदि यह निमित्तनैभित्तिक 
सम्बन्ध न होता तो कर्म बच्धनकी सिद्धि शाप किसी प्रकारसे न कर सकते 
4, क्योंकि आत्मा अमूर्त हैं और कर्म मूर्त हैं। 
कर्मप्रसंगमें विभावक्रा माध्यम :--मूर्त कर्म अमूर्तको तो छू ही नहीं सकते 
फिर उसका बंधन किस प्रकारका हैं ? उसका समाधान यह हैं कि आत्मा 
का भ्रीर पुदूगल कर्मोका बंधन पुदंगलकी भांति चपेटे समेटे हुए का नहीं 
है, यह तो उन कर्मपुद्गलोंका स्वभाव है कि वे वर्गणायें कर्मत्वमय होकर 
एक क्षे त्रावगाहमें रहा करती है । उनकी प्रकृति हैँ पर उनका जो बंधन होता 
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है वह रागद्दे ष भावोंके कारण माना गया है। सो जैसे वाह्मय पदार्थोके साथ 
हमारा सम्बंध नहीं हैँ फिर भी जाननेके माध्यमपर सम्बन्ध कहा जाता है, 
इसी प्रकार मेरा और कर्मपुद्गलोंका सम्बंध नहीं हैं फिर भी विभावके 
माध्यमपर बंधन कहा जाता है। उस वन्धका कारण श्रात्मामें होनेवाली 
विशेष बृत्ति है। जो रागह्द भाव उत्न्न होता हैँ वह्‌ कर्मबधका व्यवहार 
सिद्ध करता है । | 

बन्धतके समाधानका उपसंहार :--अ्रव मोटी सीधी साधी भाषामें समभो 
तो वन्ध तो लगा हुआ ही है, अन्यथा दुःख क्यों हेते। जैसे बच्चेका बेल 
वाला खिलौना टूट जाय या कोई छुड़ा ले तो बच्चा दुखी होता हैं तो मालूम 
पड़ता है कि बच्चाको खिलोनेका बन्धन है। यहाँ भी वास्तवमें है तो 
भावात्मक बन्धन, पर बन्धन तो है ही । इसी प्रकार इष्ट वस्तु नष्ट होजाय, 
कोई छुड़ाले तो वहाँ भी कितना क्लेश होता हैँ सो मालूम पड़ता है इसको 
भौतिक पदार्थका बन्धन है, | है यहाँ भी भावात्मक बन्धन, पर बन्धन तो हे 
ही। यह भाववन्धन द्रव्यवन्धकको सिद्ध करता हैं, वाहरी आश्रयश्नृत 
भोगसाधन रूप द्रव्यका वन्धन तो अ्रन्वयव्यतिरेक बाला नहीं है, और होना 
चाहिये कोई श्रन्वयव्यतिरेकवाला द्रव्यवन्धन, । वह वन्धन द्रव्यकर्म है। 


उक्त गाथामें अमृर्तिक श्रात्माका बंध कैसे होता हैं इस सिद्धान्तको 
कहा है। सो द्रव्यबंधका हेतु भाववंधकों बताया या विभावकों बताया। 
अब उस भाववंधके स्वरूपको कहते हैं । 
उबप्लोगमश्ो जीवों मुज्कदि रज्जेदि वा पदुस्सेदि । 
पष्पा विविधे विसये जो हि पुणो तेहि संबद्धों ॥ १७५ ७ 


.. यह उपयोगमयी जीव नाना विपयोंको पाकर राग करता है, हे ष करता 
है, मोह करता है । यद्यपि यह जीव निश्चयनयसे विशुद्ध ज्ञान दर्शन उपयोग- 
मयी है फिर भी अनादिपरम्परागगत बंधके वशसे उपाधिसहित स्फटिक 
मशणिकी तरह पर उपाधिभावरूपसे परिणत होता हुआ नाना विषयोंका 
आश्रयकर रागह्े ष करता है, मोह करता है श्ौर इस कारण निज शुद्ध 
ज्ञायक स्वभावमय परमधर्म को न प्राप्त करता हुआ उन रागद्व प मोह 
भावोंसे बंध जाता है। प 

; उत्कृष्ट विन्युति :--भैया ! अपना बुद्ध सहज जो ज्ञान स्वभाव है उसका 
दर्शन हो और उसमें ही उपयोग रमानेमें संतोष प्रतीत करे तो ऐसी स्थिति 
ही उत्कृष्ट विभुति है। जहाँ इस निज घरसे वाहर निकले वाह्य वस्तुवोंकी 
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ओर उपयोग लगाया तो चूँकि अपने घरसे रीता हो गया ना, सो बर-दर 
भठकता फिरना है जैसे कोई अपने घरते हठकर, घर छोडकर भाग जाता 
४ जयह-जगढ़ ठोकर खाता है। इसी प्रकार मह आत्मा श्रपने निजी प्रदेश 
क्षेपदी छोटकर अपने निज स्वहपक्की दृष्टिकों छोड़कर, रूठकर, श्रभानी 
बने कर कपायोंसे रंजित होकर बाहर घूमता हूँ, बाह्य पदार्थोक्ों ताकता 
फिरता है, तो यह भी दर-दर भव्कता फिरता है । प्रधोलीकसे लेकर ऊद ध्व 
लोकके अंत तक समस्त लोसमें कोई प्रदेश ऐसा नहीं बचा जिस प्रदेशमें वह 
जीव अनन्त बार जन्म न ले चुका हो, मरुग ने कर चुका हो फिर नी इस 
अ्ज्ञानी, मोहीका यह कुठेव रहाकि जिस नगरमें है, जिस क्षेत्रमें है वहुकि 
रहनेवाले लोगोंमें श्रमना कुछ अहन्त रसाना चाहता हूँ । ये रागद्वप मोह 
पर उपाधि बण होते हैँ, श्रात्मावा तो स्वभाव, स्वाभाविक परिशमन स्वच्छ 
है, शुद्ध है, जाता ठप्टामात्र हैँ, किन्तु अपनेही अपराधके कारण उपाधि व 
विभाव का विकट वन्वनहो गया ह । 

धात्माके साथ घास्तदिक बंधन मात्र विनाव :--वस्तुतः जीवके साथ भावोंका 
चन्घ॒न लगा है, किसी अन्य चीजका बन्धन नहीं लगा हैं। भला वतलावों 
कि जब यह प्रदन किया था कि इस श्रमूर्त आत्माके साथ इन पौदगलिक 
कर्मोका वन्यन केसे सम्भव हैँ तो उसके उत्तरमें तत्र यही कहना पड़ा कि 
द्रव्यहपते तो वनन्‍्धन नहीं. हैं पर निर्मित्त नैमित्तिक भावोंकी पद्धतिमें पर 
पदार्थोक्ा आश्रय करके जो जश्ञेयाकार उपयोग परिणत होता हूँ उस 
परिणमनते उस पदार्थका सम्बन्ध कहा जाता हूँ । भला ऐसा साथ लगे हुए 
करके बाबत भी जब द्रव्यकी स्निग्वता रझुक्षता आदि गुणोंके कारण 
बंध नहीं बेंच सकता तो बाह्य पदार्थोका तो इसके साथ बंधन ही कया हैं । 
क्या घरका बंधन है या स्त्री पूत्नोंका बंधन है। था लोगोंका बन्धन हू ? . 
किसीका बन्धन नहीं है। अपने भावोंसे अ्पनेको बाँध लिया हूँ । इस वन्धन 
में चाह्य पंचेन्रिवविषय निर्मित्तभृत होते हैं। जिन्हें ठोक शब्दोंमें आ्राश्य 
कहना चाहिए । यद्यपि इस मुझ प्रात्माका स्वरूप निविकल्प हैं, विपयोंसे 
परे है, केवल ज्ञायकत्व ही स्वभाव है । लेकिन जब हम अपने शुद्ध स्वभाव 
की भावना न कर सके, अपने प्रभुका आदर न कर सके तो इसके विपयभूत 
जो पंचेन्द्रियके विषय हैं, उनके उपद्रव सहमेकी नौवत आती ही हैं । 

उपयोगविशेष :--यह जीव उपयोगमय है और अन्ञानसे उपयोगविशेष 

से विशिष्ट हो जाता है सो वाह्म पंचेन्द्रिय विषयोंको आश्रयभूत वनाकर 
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रागरूप' 


हैआ। यह जीच वे 


5 


जानउजृत्तिमें पर 
जाता है। जैसे ॥ भ्ृलके कारण 


[२६ 
यह जीव 


रूप, मोहरूप परिणमत्ते है । ऐसा पर 
अत रागद्गेप मोहरूप परिणमत्ता यह जीव अपने निर्मोह स्वेभोवको ने 


कोनफः ता 
बोंः के। की भरत 


के रत्नको 'नको छुटा देता है,और उट गया इतना है) नहीं किन्तु सकटों 
जाता है इसी ओर 


में पड जात 
अपने 


री हे देखो 

ही यह में कुछ अही भैया! कैसा 
ये यह मैं था, आज इसकी परिणत्ति है। यह आज हसरा बच बैठा 
तो ऐ, पहनकर यही भात्मवन्धन हो जाता है। हो, 
आहिस हो, त्वकी हप्टि हो तो वन्‍्धन मेरा प्रमाप्त हो पकता है, 
ई 'नेकी डाल _जिकर अश्निको शांत नहीं 5ि या सकता इसी 
वहिमु्ताकी स्थिति करके मर्थों में रति और / बढ़ाकर चाहे कि 
स्वच्छता और शांति अर जाय सो कभी नहीं पकती । यह भाव ही विकट 
पन्‍्यन है जैसे यह #व्यकर्मका नन्‍्धन केंधा, थे अव्यकर्म इस: जीवके साथ लगे | 
वह हत्यकर्मक कह. ऐक प्रकृति है । जिस व्वव्यकी के जँसी जो 
नह होती. है, उकति तकगोच्र नहीं होती। ३४ पड है 


भकार अनन्त ऐश्वर्या 
घुट गया इतना ही नहीं के 


३०] [ प्रवचनसार प्रदचचन अप्यम भाग 


कन्धतके प्रसंगमें झ्रास्मामें मात्र बिमाव को करतुत :--इस जीवने इन कर्मो' 
को किसी प्रकार वाँध रखा हो, अपनेमें लगा रखा हो सो इसमें ऐसी कला 
नहीं है। इसमें तो केवल यह भला है कि विभाव रूप परिणम जाय, गदे 
विचार बना डाले | वस इतना काम इसमें हुआकि जो कुछ परमें होता है 
वह स्वयं उनके अपने आपसे होता है। जैसे पिटनेवाला लड़का किसी बड़े 
लड़केका हाथ भकोरकर अपनी ओर प्रवृत्ति कर उससे अपनेको नहीं पिटाता, 
उस लड़केका तो इतना ही काम है कि अपने गाल वजये, दो चार गातीकी 
बातें निकाल दे । बस, उसका काम इतनेमें ही समाप्त हुआन+ अब जो कुछ 
हंता है घू से, तमाचे लाठी आ्रादि जो कुछ लगना है वे सव लगते हैं पर इसने 
तो केवल इतना ही किया कि गालियाँ देदी । दुर्बचन बोल दिया । यों ही इस 
जीवने तो केवल अपना परिणाम विगाड़ा । यह द्रव्य कर्मों को खींचकर लाये 
या अपने आपके प्रदेशोंमें विल्ससोपचयरूपसे रहनेवाले इन कर्मोंका कर्मत्व 
रूप परिणमन करा दे। ये सव काम जीवके नहीं हैं। जीवका काम ठो इतना 
ही है कि वह अपना विभाव परिणमन बनाता है फिर जो पर द्रब्यमें होना 
होता है वह उनकी परिरातिसे अपने आपमें होता है । 

विमावफी गन्दगीपर कर्मसंचय प्राकृतिक :--जैसे जले गंदे सिरवाला 
पुरुष जंगलसे विचरता हैँ तो मविखियाँ उसके सिरपर अपने आप भिनभिनाती 
हुई उसके साथ चलती रहती हैँ । इसी प्रकार मोह भावोंमें परिणमते हुए इस 
जीवके ऊपर ये द्रव्य कर्मों की मक्खियाँ भिनभिनाती हैं और उसके साथ-साथ 
चलती हैं। जैसे वह गंदा सिरवाला मक््ियों को प्रेरणा नहीं देता, उनको 
पकड़कर अपने पास नहीं ले आता पर उसका तो इतना ही काम था कि गंदा 
बना रहना, फिर जो छुछ होता है, मविखयोंका आना, भिवभिनाना, चिपकना, 
यह सब उन मव्खियोंमें हं। हो रहा है, वहाँ यह पुरुष कुछ नहीं करता ऐसे ही 
आत्मा तो एक गंदा परिणाम करता है, रागह प मे.ह्‌ रूप परिणति बनाता 
है, बस इसकी वात यहीं समाप्त होती है । इसके आगे इसका व्यापार नहीं चल 
सकता, लेकिन ऐसी स्थिततिका निमित्त पाकर ये कार्माण वर्गणाएं स्वयं कर्म 
रूप परिणम जती है। ४ 

प्रत्येक द्रव्य प्रभुता :--प्रत्येक पदार्थ प्रभु हैं, समर्थ हैं, चेतन्य होनेके कारण 
इस चेतनाके गुर गाये जाते हैं। यह वहुत वड़ा ऐश्वर्यशाली है, प्रभु है। मम , 
कौन नहीं है ? क्या परमाणा प्रभु नहीं हैं ? क्या धर्म, भ्रधर्म, आकाश अझ् 
नहीं हैं? इसकी भी महिमा अचिन्त्य हैं। इस परमाणुका भी पार पाता 
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'कठिन है । इन झाकाश आदिकका भी पार पाना कठिन है । तो जंस्ते कर्म 
बिपाकोंका 'नमित्त पाकर यह आत्मा विभावरूप परिणम जाता है इसी प्रकार 
. इस विभाव .] निमित्त पाकर ये पुद्गल प्रभु भी, कार्माण वर्गणाएं भी नाना 
प्रकृतियोंकी, नाना स्थितियों को, ताना अ्रनुभागोंकों पैदा कर लिया करते हैं-। 
बन्धन फी द्र॒व्यपर्यायता :--सो भेंया ! जीवके जो बन्चन होता है वह 
उसकी अपनी गल्तियोंसे, अपने भावोंसे होता है। पुद्गलोंका बंधन 'होता है 
तो पुद्गलकी ही उस प्रकारकी योग्यतासे स्निग्धता रूक्षताकी वजहसे 
स्कंध परिणमन रूप बन्धन होता है, पर कार्माण वर्गणाशओ्रोंका फर्मत्व रूपसे 
परिणमन हो जाना यह स्निग्ध रूक्षताका काम नहीं, यह कार्माण वर्गणाश्रों 
में उनकी ही ज॑सी एक अचिन्त्य शक्तिका काम है। यह कर्मत्व पर्याय न त्तो 
रूप गु का परिणमन है न रसका परेणमन है, न गंधका परिणमन हैन 
स्पर्शका परिणमन है। इन चारों गुणोंका जो परिणमन है वह पुद्गलका भ्रर्थ 
'पर्याय है। इसके अ्रतिरिक्त जो कुछ भी इसमें वीतता है, जैसे सूक्ष्म हो जाना, 
स्थूल हो जाना, बंधनमें वंधना इत्यादि जो भो और परिणमन होते हैं वे सब 
द्रत्यपर्याय कहे गये हैं। इस कारण यह कर्मत्व परिणमन शअश्र्थपर्याय तो 
नहीं हैं, किन्तु द्रत्यपर्याय है। पर द्र॒व्यपर्याय भी कितने ऐसे श्रन्तरंग मर्म को 
लिए हुए होते हैं कि उनका विश्लेषण करना कठिन हो जाता है । 
सासान्यत: श्रयपर्यायकी शाइबतिकताका नियम :--अर्थ पर्याय वह होता है जो 
कुछ न कुछ प्रत्येक परिस्थितिमें वना ही रहे । किस ही रूप वना रहे । जैसे 
रूप, रस, गंघ, स्पर्शका परिणमन, चाहे पुद्गल स्कंघरूप हो चाहे स्वतंत्र 
भिन्न हो, सदाकाल कुछ न कुछ वना रहता है। वास्तवमें रूप, रस, गंघ, स्पर्श 
का परिणमन पुद्यलका अर्थपर्याय है। जो परिणमन कभी हो, कभी न होश्वह 
उसका भ्र्थ पर्याय होता ही नहीं । वे सब द्वव्य पर्यायमें आते हैं । जैसे कोई 
चीज कभी सूक्ष्म है तो कभी स्थुल है | यह भी जैसे कभी कर्मझूप है तो कभी 
कर्मरूप नहीं है। तो वड़ी अ्रनोखी यह द्रव्य पर्याय है। जैसे छाया, रूप तक 
की भी पर्याय नहों है। कोई पदार्थ सफेद जैसे चाँदी है । राधिके समय अंधेरे 
में जव विल्कुल नहीं दीखता हो, कमरेमें रखी है उस पर अत्यन्त काला विकट 
अंघेरा छाया हुआ है, ऐसा होने पर भी चाँदीपर अंधेरा है । क्या वह रूपगुण 
: का परिणमन है ? रूप गुणाका परिणमन नहीं है, वह द्रव्यपर्याय है। तो 
कार्माण वर्गणायें भी जीवके विभावोंका निमित्त पाकर कर्मत्व पर्याय रूपसे 
परिणत हो जाती हैं। सो कर्म द्रव्यपर्याय है । ; 


२ ] [ प्रधधनसार प्रवचन श्रष्ट्म भाग 


_डानत मात्र जीवका ऐहवर्य :--यदि कोई केवल ज्ञाता द्रप्टा रह सके तो 
इसने सर्व श्रेय पा लिया | इतनी बात्त न भ्रा सकी तो जिनमें हृष्टि लगाई है वे 
“शरण ता हो नही जायेगे, केवल इसका भटकना ही रहेगा, जिस भटकनेपर 
हृप्टि दें, तो हृदय थर्स जाता है। कितनी तरहके जीव ईं भ्रीर किन व्यवहारों 
मे झ्ाते चाले। उभय शब्रुवोंकी ओर भी देखो, लो कैसे कट पिट मर रहे हैं । 
दिखनेमें आने वाले पगुवोंको भी देख लो--ये सुकर, मुर्गा, इनका तो लोगों 
मे एक हूँ। उपयोग समझ रखा है उनको बुरी तरहसे. मारना और खाना। 
कोई अन्य प्रकारका उपयोग ही नहीं निकालना चाहते। नई-नई विचित्र 
दशाएं जिन सवकी जो नजर थआ ती हैं क्या ये जीव कुछ मेरे स्वरूपसे भिन्न 
प्रकारके पदार्थ हैं ? ऐसे ही तो हम हैं, ऐसे ही तो हम हुए थे। इस स्वरूप 
सह्दताकी हृ्टिसे वे सब भी तो हमारे ही जैसे स्वरूप वाले हैं । 
निर्मोहतासे हो दोवनकी सफलता /--मभैया ! बड़ी जिम्मेदारीकी सानव 
जीवनकी स्थिति है। अपनेको समझ सके तो आगे बढ़े गे, नही त॑। पतन ही 
पतन है । हमारा बंधन हमारे भावोंका है, भूलका- है। श्रहो ! जैसे जगतके 
अनन्ते जीव हैं उनमें ममताका परिणाम नहीं होता, ऐसे हो अपने निकट 
- वसनेवाले घरमें इकट्ठ हुए जीवोंके प्रति भी हम आपको ठीक श्रद्धा होनी 
चाहिये कि जैसे श्रत्यन्त पृथक अनन्ते जीव हैं ऐसे ही अत्यन्त पथक्‌ ये जीव 
है, इनमें ममता न हो । यह बन्धन अपने मोह, राग, हैं प भावोंका है । 
बंधके प्रकार :--सिद्धान्तमें तीन प्रकारके बंध कहे गये हैं । (१) जीववबंघ, 
(२) कर्मबध और (३) उभयवंध । जीव बंधका अर्थ है कि यह उपयोगमय 
जीव ज्ञायकस्वभावी यह जीव अपनी भावदृत्तियोंसे उस कालमें तनन्‍्मय 
होकर वध गया है व्याप्य है। जीवकी ही कोई वात जौवकी ही किसी 
बातसे बंध जाये उसे जीवबंध कहते हैं। जो कर्म, कर्मसे बंध जाय उसे 
कर्ंवन्ध कहते है और जीव शौर कर्म एक क्षे त्रावगाहमें स्थित हो जाये, 
एक क्षे चावगाह रूप विशिष्ठतर बंधन हो जाय उसको उभयवंध कहते हैं। 
मगर यह घिशिष्ट जातिका एक क्षेत्रावगाहका जो परिणमन अथवा बंधन 
होता है वह वन्धन द्रव्य, द्रव्यके नातेसे नहीं होता है, किन्तु तिमित्त नेमित्तिक 
भावरुपके नातेसे होता है। 
आ्रालवका स्वरुप :--वास्तवमें आख्रव क्‍या है ? अज्ञानपरिणामसूलक 
रागद्व प मोहरूप विभाव आखब है। अ्रज्ञान परिणशासके कारण ; रागढ प 
मोह हुआ है। राग, है प व मोह अज्ञानसे कुछ अलग" चीज नहीं है फिर भी 


3४] [ प्रवचनसार प्रचतन अप्टम भाग 


सम्हालमें नहीं जुटा पर वह मीलका इतना बड़ा काम व्यवस्थापूर्वक चल 
रहा है! करने वाले पृथक्‌ पृथक्‌ श्रपना काम कर रहे है। इसी प्रकारमें 
जीव भी भ्पना-अपना काम कर रहे है इसीसे यह व्यवस्था संसार की बनी 
चली जा रही है चली जावो, पर यहां जितना भी बंधन है, सब भावोंका 
बधन है। यह जीव अपने विभावसे ही पराधीन है । 

मिमित्ि नैमित्तिक भावके बन्धकों साथकता :--वंधके प्रकरणमें पहिले यह 
प्रदन किया गया था कि अमृतिक आत्माका सूर्तिक करमोके साथ बंधन सम्बंध 
पैसे हो। जाता है। उसका सबसे पहिला उत्तर यह था कि जिस पद्धतिसे 
अमूर्तिक आत्माका सूतिक पदार्थोके साथ जानन सम्बंध बनता है उस ही 
पद्धतिसे अमूतिक आत्माका द्रव्यकर्म के साथ वन्धन सम्बन्ध बनता है अर्थात्‌ 
जैसे आत्माका श्ञेय पदार्थोमें श्रत्यन्ताभाव है फिर भी यहाँ लोग कहते हैं कि 
यह बेल मेरा है, यह खिलौना मेरा है, तो यह सम्बंध कँसे वन गया ? इस 
सम्बंधका कारण उन पदा्ोके जे याकारका उपयोगमें प्रतिभासन होता है । 
इस प्रकार इसका बद्ध यह कर्म है यह संबंध भी जानना । कर्मविषपाकका 
निर्मित्त पाकर याउ पयोगमें जो कर्म त्रिपाक अधिरूढ होता है उन रागद्ने पमोह 
भावोंके होनेके कार ग इनका बंधके साथ व्यवहार है । 

उपयोग विशेष श्रथवा हू त भावमें बंधनो साधकता :--फिर इसके पदुचातु 
जो पहिले स्वरूपका थिवरण किया उस विवरणमें यह बताया गया कि यह 
जीव उपयोगमय है सो उपयोग विशेषसे विशिष्ट होकर नानप्रकारके परिच्छेदय 
पदार्थोकी विपयभृतकर मोह रागहे पको उत्पन्न करता है और उन मोह राग 
हंपोंके उत्पन्न हो जानेके कारण उस भावके ह तपनेको प्राप्त होता है, 
इस कारण बंध होता है। भ्रव भाववंधकी युक्तिको और द्रव्यवंधके स्वरूपको 
बतलाते हैं। इस बंधके प्रकरणमें चार प्रकारके या चार स्थानोंमें वधनकी 
बात कही है । इससे दो स्थान तो भिन्न-भिन्न गाथाओंमें बता चुके, अब 
तीसरे स्थानके रूपमें भाव वन्धचकी सुक्तिका और द्रव्यबन्धके स्वरूपका इस 
गाथामें प्रज्ञापन करते हैं । हे 

आावेण जेरा ज़ीवो, पेच्छदि जासादि झागद विसये । 
रज्जदि तेरोेव पुणो बज्कदि फम्मत्ति -उव्सों ॥ १७६ ४ 

जिस परिणामके द्वारा यह जीव इष्ट, भ्रनिष्ट बुद्धिको ,प्राप्त-होता हुआ 
पवार्थोको देखता है, जानता है, उस ही के द्वारा यह राग करता है, यह तो 
हुआ भाववंधका योजन और फिर उस ही भाववंधके कारण नुतन' कम 
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है, दो समयोंगें कोई परिणमन रह चुके ऐसा कोई परिशमन नहीं है, वो 
भी इस अन्तमु हर्तकी परम्परामें बरावर नया-तया परिशमन प्रत्येक 
समयमें होता रहे तब उसका श्रनुभवन हं,ता है ।्रन्तरमुहर्त की परम्परा 
लिए बिना. विभावोंका यह जीव अनुभव नहीं कर सकता। इसका यह 
उपयोग भी श्रन्तमुहर्त तक चलता है श्रौर उनमें उपयोग विशेषका निमित्त- 
भूत जो भावकर्म हो रहा है वह भी अन्तमुहर्त तक चलता है। तो स्थिति 
भावकर्मके श्रनुभवनकी अपेक्षा और संस्कारकी अ्रपेक्षासे आती है । 

उपयोगचिश्लेष व उपरागमें परत्पर अनुकूलता--सो उपयोगविशेषके कारण 
जिस-जिस भावसे यह पदार्थों को जानता है उस-उसमें भावसे यह उपरक्त 
हो जाता है और यह उपराग स्निग्ध और सूक्ष्मत्व गुणका स्थानीय- है और 
रागरूप स्तिग्धके कारण और ह्व परूप सुक्ष्मताके कारण कर्म बेंध जाते 
हैं। इस प्रकार द्रव्यवंध भाववंधमूलक होता है । 

विकारानुमबकी सरणी--यहाँ यह भी जानने ये,ग्य वात है कि उदयावल्ी 
एक आवलीप्रमाण होती हैँ। उदयमें श्राये हुए स्पर्धक जिसमें अनन्त 
वर्गणायें हैं वे उदित हो होकर क्रमशःक्रमद्ः एक आवली प्रमाण उदित होते 
रहते हैं। उदय काल भी समय-समयका है। अगर. एक. समयका उदय आये 
और दूसरे समयमें भिन्न जातिका' कर्म उदयेमें आये तो ऐसी स्थितिमें 
भी उदय निप्फल हो जाता है। जैसे, श्रभी भावकर्मके लिए कहें कि एक 
सेमयका क्रोध आया श्र दूसरे समेयको यदि क्रोध नहीं चलता, मान माया 
आदिवा उदय चलने लगता है, तो वह अ्रनुभवन नहीं करा सकता है. । ऐसी 
है रिथिति द्रव्यकर्म में भी होती. है, व्योंकि क्रोधका जो आविभौव * होता है 
वह क्रोध नामक द्रव्यकर्मके उदयसे, होता है। तो वहाँ जब मानका उदय 
किसी कारणसे था जाता है, एक समयके, ही वाद तोः वह क्रेधका अनुभव 
करानेका निमित्त नहीं होता है। क्रोध एक समयका रे फिर अन्य कपाय हो 
जाय यह अ्रवसर मरण समयमें भ्राता है, बाकी कपायें एक समय रहे और 
फिर अन्य कपाय भरा जाये यह अवसर व्याघात भ्रौर मरणखमें हो सकता है । 
और भी अनेक अवसर ऐसे होते हैं जह्न कर्म प्रकृत्त निष्फल हो जाती है । 

उदयावलिसें भी निष्फलताकी गुजायश :--उदयावलीमें भी जिस समयमें 
जो कर्मोदय आ्रानेका हैं उससे एक समय ही पहिले संक्रमण भी हो सकता 
है । उदयावलीसे पहिले संक्रमण हो जाना, यह तो एक श्राम वात मगर 
उदयादलीके भीतर भी चूंकि. असंरयात समय हैं और पत्येक समयमें एक- 
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एक निपषेधका उदय चल्रता है उस सम एक समय 
हो सकता है। इस पेंक्रमणको स्तिवुक संक्रेमण कहते है। और, उदयमें 
आये हुए कर मोटे रूपसे उदयावलीके ऊहनाते है। को उदयमें १) श्राया 
और फल नहीं देता यह मोटे रूपसे कहा जाता प्क्ष्मरूपसे 

'की हप्टिसे तो जो समय है समयमें 


जैदयका एक मय है 
जितना अविभाग प्रतिच्चेदको लेकर उदय है वहां सत्मप्ृमिकाओें उसका 
फल देता है । 


शैद हु पर आओ 5 अनचंनतार प्रदचन अप्टम भाग. 
पद अनुभवकों लेकर उद्यमें था गाता ता 2 गा 
." हितके भ्रवसरका हष्टान्त :--जैसे 2 प.टोडरमलजीने कहा है. नदीसे कोई .. 
निकलने वाले है । कोई पक जब नदीका - वेग कम है ' उस समय : ०6५ 
करके निकल जायें तो आसानी से निकल-जाय श्ौर कदाचित तीत्र. बैग आ . 


बनानेकी योग्यता है, अंद वेग है, ऐसे मंदवेगके समय कुछ चेत जाते हैं, 
“यथार्थ-बोध कर लेते हैं तो हम- इसे. संसार नदीसे पार हो जाते हैं। और 
'ऐसे गपसप लगते रहे और केषायमोहनी यका तैज़ उदय आ जाय तो . उसको 


स्थिति है.? कितने इसमें प्रदेश हैं । और कितने दर्जे तक फल देनेका इसमें 
निमित्तपना है? ये.रुवं वा्तें उसी समय उसके भ्रन्दर:आा इकेती है। . 


घेरा है,.सुई जहाँ फंपो: है वेरा-घमता है, उत्तका निमित्त पाकर सुई घुमती है, 
- वह गोल जिससे सम्बन्धित है,: इस पेंचका .. निमित्त भूत: घेरा 'चलता है तो 
बह भी का है है.। उसको चेलाने. वाला जो एक डंडा है, जो ठोकर भारता 
है उसके .निमित्तसे वह भी चलता है ? वह डंड। चूकि चाभी भरी है सो 'चिपकी 
: हुई पॉतिसे प्रक्ृत्या निकालना चाहताहै तो उसके खुलनेमें , जो दबाव होता 
है उससे वह चलता है। इसः तरह चुईके चलनेमें जो निमित्त नैभित्तिकः भाव: 
की बातें हैं वे भी चलती है, चल. रही हैं। ऐसी स्थितिमें भी शुद्ध दृष्टि की . 
: गा नेकती है। शुद्ध हृष्टि वह कहलाती है कि- ऐसी:भी स्थितिमें “देखो "इन 
पदार्थों ने इन पदार्थों को यों परिशामा: दिया, इसने उसमें अपना यहे प्रंभाव 
डाला ऐसा: व्यूमोह न हो: जाय वहाँ निमित्तः नैम्ित्तिक:वात होते हुए - भी. 


यह नजर आता रहे कि अ्रमुक पदार्थों का स्वर्पास्तित्व तो इतना है सो थे 

थे अपने स्वरू अपना परिणमन करते हैं। इससे आगे 
इनका परिणमन है तस्तुगत विभ्ृत्ति शुद्ध अतापसे आती 
है, तो वहाँ व्यामोह नहीं होता । 

निमित्त नेमित्तिकमावका करके कत्‌ कर्म श्रमाव देखना 
हतकर :-भैया ! व्यामोह न भ्रयोजनसे निमित्त नैरि 

जेण्डन की पद्धति बनाना यथार्थता नहीं है । बह है, बना रहे तिस 
>'९ भी पर पदार्थ अपने आपमें अपना परिणमन करते हैं। ऐसा यदि 
हो और प्रत्यय हो भी कर्मोके भयका .क्षयोपशमका निमित्त बन 
जाता है। यह भी निमित्त पद्धतिमें शामित्र है कि यह जीव श्रपने 


देखे, 

का भाव ला है वेह इस ऊलाको न छोड़ता हुआ सर्वन्न ज्ञान करता रहता 

है। घरमें भी बस रहा है तो भी 'स्तु-स्वातन्वयके देखनेकी कला 
के है 


के ज्ञानी पुरुष नहां छोड़ता 8 

शानी गहमें भी मिलोप “भैया ! वस्तुस्वातन्त्यके देखनेकी कलाके 
कारण घरमें रहता हुआ भी भैम्यरहप्टि पुरुष निलेंप रहता है जैसे कि 
ठ्की कपस करने वाला मुनीम । स्ेठक इ्तती ब्यग्रता हृकानके 
प्रति नहीं है. जितनी कि मुनी मकी है । सेठ तो किसी अन्य जगह बैठा है, 
नीम आ्राठ दस काममें जुटा है, बिक्री रहा है, यहां गया, वहाँ 
या, आ्राहकसे बाते ५ लेखा जोखा करके हिसाब कि मुझ 
पर इतना प्रम्हारा आया है, तमसे इतना हमें लेन है, इस के बचन 
भी बोलता है फिर भी अन्तरज़में यह नैत्थिय बैठा हुआ ही है कि मेरा तो 

पके पंसामात्र भी नहीं है। मैं तो काम के । हूँ। इसी 

व्यस्त 


रहा रे 
पर क्रोध भी ऊरता है, घरको क्रिया कोई लोग बिगाड़े तो उसपर 
भी क्रोध आता है, कभी किसी छोहे: घरके सदस्य डारा या पड़ोसियोंके 
हरा कोई अपसानजनक शब्द सुननेको मिल जांय तो उसमें अपने गौरव 
की रक्षा करनेका यत्न करता है और कई छोटी-छोटी वातोंगें थोड़ा सा 
सायाकषार भी कर जाता है और परिग्रह रखनेकी बाते तो होती ही हैं। 


०] [ प्रवचनसार प्रवचन अप्प्म भाग 


उनके बिना तो ग्रृहस्थ काम ही नहीं कर सकता।-ये सब बातें होते 
हुए भी इन सबसे श्रत्यन्त विरक्त रह सके, ऐसी आधारभूत अद्भुत कोई 
कला है तो वह सनातन सहज निज स्वभावकी हृप्टि है। 
स्वभावहष्डिका प्रताप :--स्वभाव हृष्टिके प्रतापसे ज्ञानी जानता है कि 
मैं अकिचन हूँ श्लौर किसी भी समय सबसे अलग होकर केवल श्रकेला ही 
रह सकू ऐसी रिथितिके लिए उसका उत्साह वना हुआ है और इसी कारण 
वहू किसी पर वस्तुसे दवता नही है। यह सब ज्ञान भौर वैराग्यका सामर्थ्य 
हैं। जब यह ज्ञान थ्रौर वैराग्य अपने पास नहीं होता तो कितनी बहिग्न ता 
और कितने वाह्य पदार्थों के आश्रयका यत्न होता है, दुःख होता है, वलेश 
होता है | उसे यह पता नही कि सबसे बड़ा संकट मैंने अपने आपमें यह लगा 
लिया है कि किसी भी वाह्य वस्तुको मान लिया कि मेरी है श्रीर इससे 
मेरा हित हैं। इतनी भीतरमें कुश्रद्धा होनेसे इस जीवपर महाव्‌ संकट लदा 
है। एक दो मिनटको भी यदि घरकी स्त्री पृत्रोंकी संभालके विक्ल्पको 
छोड़कर निजको सम्हाल लिया तो शाइवतं शान्तिका मार्ग पा लिया जायगा । 
अव्वल तो किसीको यह सम्हालता नहीं, केवल विकल्प करता है। 
पुष्यवालोंकी चिन्ता व्यर्थ :--भेया ! जैसा पुण्य इसका है उससे बढ़कर 
पृण्य इसके स्त्री पुत्रोंका है। यदि इससे बढ़ कर स्त्री पुत्रोंका पुण्य न होता 
तो यह उनकी चिन्ता ही वहीं कर सकता था। वह तभी उनकी चिन्ता 
करता है जग कि उनका पुण्य उससे कई ग्रुणा अ्रधिक है। भैया ! इस 
भवमें यदि किसी श्रत्य जीवों को या घर हवारको सम्हाल लिया तो क्या 
सम्हाल लिया ? यह तो समय ही, गुजर जायगा पर आगे कहाँ जायगा ? 
क्या जन्म पायेगा ? कैसी स्थिति होगी ? उपाय तो वैसे ही करना विवेक 
है कि जिनके द्वारा सदाके लिए संकट टलें और परम शान्ति मिले । 
संकटविनाशका उपाय--संकट दूर होनेका उपाय तो एक यही है ? क्या? 
कि मैं क्या है ? अपने श्राप क्‍या हूँ? अपने ही सत्त्वके कारण क्या हूँ? 
ऐसा सहज स्वरूप अपने आपकमें अनुभूत करे तो उसके झात्ति का मार्ग 
मिलता है। इन चर्म चक्षुबोंसे जो देखा और जैसा भीतरमें मोहराग आदिका ' 
स्वाद लिया यह सव इस अनन्त ऐश्वर्यशाली चैतन्य प्रभूपर महान्‌ उपसर्ग है। 
स्वनिर्दयता :--देखो अपनी शठता कि हम तो झानन्द मानते है और इस 
प्रभूपर अनन्त उपसर्ग हो रहे है। कैसा तो इस प्रभुका विकासका स्वभाव 
है और कितना अन्य परभावोंमें यह अटककर इसके विकास को तिरोहित 
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कर देता है सो यदि यह स्थिति-बने कि सर्वविस्मरण हो जाय, किसीको भी 
इस उपयोगमें स्थान न दे, केवल चिन्मात्र, आनन्दघन, इस सहुजस्वरूपकी 
ही ज्ञानमें रसे और स्वाद ले तो इसको शांतिका मार्ग मिल सकता है भर 
: दृष्टि पसार कर भी देखो, जिन्होंने करोड़ों रुपयोंकी स्थिति बना ली है 
ऐसे मनुष्योंके क्षोमकी केवल काल्पनिक चक्की चल रही है। वास्तंवमें क्‍या 
वे शान्तिका अनुभव कर रहे हैं नहीं! यदि चार आदमियोंमें वैठकर उन्होंने 
मौज भी भान लिया तो वह मौज है नहीं ? वह क्लेश ही है, विपदा ही है, 
गंदगी ही है, रहे सहे पुण्यका भी वैरी है। 

अपवित्नता जीवमें हो संभव :--जीवके गंदगी होती है भ्रत्यत्र गंदगी नहीं 
होती है । पुद्गलके क्‍या गंदगी ? वे हैं और वर्तमानमें इस रूप परिणम रहे 
है। पुद्गलमें क्या गंदगी ? गंदगी तो इस जीवके मोहकी, राग की, अज्ञान 
की है। जिस गंदगीके कारण वहुत स्वच्छ बिराजरही आहार वर्गणाश्रोंको 
रुधिर खून, हड्डी रूप परिणमा दिया है। निमित्त दृष्टिसि बात देख लो। 
गंदे तो वे राग प आदि हैं । धोती सूख रही है। शुद्ध है। किसी जीवने छू 
लिया, लो अ्शुद्ध हो गयी । तो जैसे छूनेसे धोती अश्ुुद्ध होती है, तो भरथुद्ध 
मूलमें वह है या धोती ? यह धोती क्यों श्रशुद्ध हुई ? इसने छू ली । तो यह 
शरीर अशुद्ध हुआ । यह शरीर बयों श्रशुद्ध हुआ ? इसमें जीव आकर बस 
गया इस कारण इसका रुघिर खून रूप परिणमन हो गया । जीवके वसचे 
के पहिले ये तो सब शुद्ध ही ये । लो इस जीवपर सकट है तो इस गंदगीका है, 
इस गंदगीको वाहर निकालना है। सो अपने आपपर दया करके इन संकटों 
को दूर निकालनेका यत्न करना चाहिए संकटोंके दूर करनेका यत्न है 
अपने शुद्ध स्वभावका अवलोकन । 

श्रब पुदगलवंध और जीवबंब ओर उदयबंधके स्ब॒ढ्प को जताते हैं--- 

फार्सेह पोग्गलाशं बंधो जीवस्स रागमादीहि। 
श्ष्णोग्णं अ्दगाहो पोग्गलजीवप्पयों सस्खिदो ॥१७७॥७ 

पुदूगलोंका तो स्पर्श विशेषके द्वारा बंध होता है जीवका स्वके 
रागादिकभावके साथ बंध होता है श्रौर पुदयल और जीवका अर्थात्‌ पुद्गल 
जीवात्मक जो बंध है वह इन दोचोंका अन्योन्य श्रवगाह रूप बंध होता है । 

वन्धोंछा विवरण :--जो यहाँ कर्मों में स्निग्ध और रूक्ष स्पर्श विशेषके 
हारा एकल परिणाम है वह केवल पृद्गलबंध है भ्ौर जो जीवका औपधिक 
मोह राग द्वेष पर्यायोंके साथ एकत्व परिणाम है वह केवल जीवबंध है। 


४२ ]. [. प्रवधनसार प्रवचन प्रष्टम भाग 


पुन्‍्गल-पुदूगलका तो स्पर्श ग्रुणके कारण बंब हो जाता है सो कर्मत्वरूप जो 
परिणमन है वह परिणशमन मात्र रफपर्शत्व गुणके कारण हुए हों सो नहीं, 
किन्तु उसमें मुख्य कारण निमित्तनमित्तिकभाव है, जीवगत रागभावका 
निर्मित्त पाकर पूर्वबद्ध पुदूगल कर्मों के साथ नवीन कर्मोका परस्पर विशि- 
प्टतर संयोग होना सो पुद्गलवंध है। नवीन पुद्गलकर्म किससे वंँधते हैं ? 
पूर्व कालमें बद्ध, सत्तामें स्थित जो पुदूगल कर्म हैं उन कर्मो से बेधते हैं । उसमें 
नि्मित्त है रागादिकभाव। इस पद्धतिमें जीवका व कर्मका एक क्षेत्रावगाह 
विशिष्टतर सम्बन्ध होता सो उभयवंध हैं । 
जीवबंधका स्पप्टीकरण :--जीव का निरपराग परम चैतन्यस्वरूप निज 
आत्मतत्वकी भावनासे च्युत होकर जो रागादिकोंके साथ परिशमन होता 
है, एकत्व होता है वह जीवबंध है। जीव पदार्थका रागादिक परिणमनके 
साथ तन्‍्मय हो जानेको जीवबंध कहते हैं! भैया ! चाहे स्वभाव और 
विभाव इन दोनों भावोंकों ले लें, चाहे जं,व द्रव्य और विभाव परिणमन 
इन दो बातों को ले लें, इनके पररपर तनन्‍्मय होनेकों जीवबंध कहते है। 
ग्र्थात्‌ स्वभाव तिरोहित हो जाय, विभाव व्यक्त हो जाय, वह स्वभाव 
विभाव परिणमनके रूपमें फूट निकले इसको कहते हैं जीवबंध । श्रर्थात्‌ यह 
जीव, जीवसे बेचा हैं। वे विभाव भी जीव परिणमन है, उनमें यह जीव 
पदार्थ बेंघा हैं। कितनी हैरानीकी वात है कि निश्चयसे देखो तो इस द्रव्यने 
अपना ही परिशसन बताकर अपनेको बाँध लिया हूँ । यद्यपि उसमें निमित्त 
प्र उपाधि है, पर उपाधिकी सन्निधि बिना जीवमें विभावका पःरएमन नहीं 
हो सकता। जीव उपाधिका निमित्त पाकर अपनी योग्यतासे अपनेमें 
विभावोंका परिणशमन करता है, तो भी इसका साक्षात्‌ वंघत अपने विभाव 
परिरामनसे हैं । पर वस्तुसे परका बंधन नहीं होता है तो इन रागाष्किभावों 
के साथ जीवका एकत्व परिणमन हो जाना, सो जीवबब है । 
उभयवंधका चिबरश :--उभयवंध वया चीज है ? जीव और कर्म पुदंगल 
का विशिष्टतर परस्पर अवगाह हो जाना सो उभयवंध है। इस उभयवंधमें 
दोनों ही पदार्थ परस्परमें निमित्त हैं। जीवका निःमत्त पाकर कर्मो का यह 
अ्रवगाह है और कर्मो का निमित्त पाकर जीवका यह अवगाह है। इस प्रकार 
परस्पर एक क्षे भावगाह विशिप्टतर अश्रवगाह होनेका नाम उभयवंध है । 
विशिष्टतरसे मतलव जितना भी संयोग है, अवगाह है उन सबसे विशिष्ट | 
प्रशन--अवगाहका वया मतलब हैं ? उत्तर- श्रवयाहका मतलब हूं एकका 
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दूसरेमें समाना । पर ऐसे समाये हुए तो अनेक पदार्थ हैं, उन सबका तो बंध 
. नहीं है यह विश्विष्टततर श्रवगाह है जिसमें निमित्त नेमित्तिक रूप भी बंधन 

पड़ा है। ऐसे विशिष्टतर अन्योन्य अवयाह का नाम उभयवंध है । 

अ्रपता सत्व शअ्रपता अ्रहितकर नहीं :--भेया ! कोई भी पदार्थ अपनी 
सत्तके कारण अपने विनाशका करने वाला नहीं होता, श्रपने उपद्रवके 
लिए नहीं होता । किसी भी पदार्थमें टूट हो, फुट हो विनाश हो तो ये सब 
किसी पर उपाधिका निमित्त पाकर ही होते हैं। अ्रपने सत्वके कारण कोई 
भी पदार्थ विगड़ता नहीं है।इस ही कारण ये' जीव पदार्थ भी अपने ही 
अस्तित्वके ही कारण रागी नहीं बनते । यद्यपि रायादिक इसके ही अस्तित्व 
में हैं, दूसरे द्रव्योंसे नहीं आये फिरभी दूसरे द्रव्योंकी उपाधि पाये विना ये 
रागादिक हो नहीं सवते । इसी कारण यह औपाधिक भाव कहलाता है, 
क्योंकि उपाधिकी सल्नविधि पाकर ये रागादिक होते हैं । और ये नैमित्तिक 
भाव वहलाते हैं, वयोंकि परका निमित्त पाकर ये होते हैं। ये खुदमें ही 
होते हैं, निमित्तयुत परदव्यमें नहीं होते । हि 

प्रमाएवी परिस्थिति :-- भैया | निममित्त नैमित्तिक सम्बन्ध भी ध्यानमें रहे 
शौर परस्पर कर्ता कर्मका अभाव भी ध्यानमें रहे ऐसी सावधानीमें प्रमाण 
की स्थिति होती है। सव नयोंका प्रयोजन शआआात्माके शुद्धस्वरूपपर हृष्टि 
कराना है| व्यवहारनयका भी यही प्रयोजन रहे और निशचयनयका भी यही 
प्रयें जन रहे तब तं, ये दोनों ही तय सुनय हैं । 

निशचयनयका उपकार--निश्चयनय तो एक ही वस्तुक्रो दिखाता है। 
किसी परसत्त्वकी नहीं दिखाता । इससे विकल्पका विह्वुलताका अभाव होता 
है । और केवल एक ही पदार्थको देखनेसे, चाहे श्रशुद्ध निश्वयनयसे देखे चाहे 
निश्चयनयसे देखें, पर्यायका भी अवलोकन है, लेकिन एक द्रव्य को देखनेका 
यह फल हो जाता है कि परिणमन द्रब्यमें विलीन हो जात्ञा है और एक 
मात्र द्रव्य दीखने लगता है। पर्यायका ही अवलोकन बना रहे यह विकल्प व 
विह्नलता आये बिना और अच्य पदार्थोपर हृष्टि लगाये रहे विना नहीं हो 
पाता | सो अशुद्ध निश्वयनय भी यद्यपि पर्यायात्मकतामें देखता है मगर 
उसकी यह बात हैं कि एक ही पदार्थकों देखता है। सो पर्याय भी कुछ समय 
वाद विलीन हो जाती है।तव परम शुद्ध निशुचयनयकी वृत्ति उत्पन्न हो 
जाती है। शुद्ध निशवयतय भी यहिले तो शुद्ध परिणमनकों देखता 
हैं पर उस द्वारसे भी चू कि एक ही पदार्थममें देखनेकी वान पड़ी है इस 


४४] [ प्रवधनसार प्रवयन अप्यम भाग 


कारगा कुछ ह्ठी समयवाद है पति बिलीस हों जाती है और परम बुद्ध 
निश्ययनयकी पृत्ति हो जाती है। परम थुद्ध निगययनयमें तो साक्षात्‌ सीधे ह 
रवभाव पर हृ्टि पहुँचती है इस प्रकार निम्वयनयका प्रयोजन थद्ध रवभा व 
. वंग आ्राश्नय कराना है । 
प्यवहारतय का उपकार ३--अत्र व्यवह्ाारनयका भी प्रयोजन देखें । ब्य- 
वहारनय यह कहता हैं कि श्षात्मामें जो राग रूप हे प रूप विभाव होता है 
वह पुदृगल कर्मो के निमित्तसे होता है, उनके विपाकसे होता है अर्थात्‌ इन 
रागादिकोंका श्रस्वयव्यतिरेक कर्मों के साथ है। कर्मोके होनेपर ही होता 
है, कर्मोके न होनेपर नहीं होता। इसका फतलित श्रर्थ क्या हुआ कि इन 
रागादिक कर्मों को कर्मोकी ओर ले जाओ, यह आत्मा तो शुद्ध चैसन्य 
स्वरुप है । उस व्यवहास्नयके कथनका फलित श्रर्थ यह होता है कि इस 
श्रात्मामें झात्माके सत्त्के कारण रागादिक नहीं हें ते। यह तो ज्ञायक- 
स्वभावमात्र है । सो व्यवह्वारतय का भी प्रयं जन बुद्ध स्वभाव की हृष्ठि 
करना बनाइये । तभी तें। निर्णराधिकारमें ज्ञानी की भावनाका वर्णन करते 
हुए लिखा है कि रागह प्‌ मोह आदिक नांता प्रकारके ये भाव कर्मके 
विपाकसे उत्पन्न हे ते हैं। वे भाव मेरे रवभाव नहीं हैं। वे ये शब्द हैं। ये 
कर्मोदेयविपाकप्रभावा भावास्ते न मे स्वभाव, एप खलु टड्ढे त्की्ों कज्माय- 
स्वभावोषहम । भैया ! यह व्यवहारसयका आश्रय करके कशन है कि ये रागा- 
दिक भाव कर्मों के उदयसे होते हैं। यह मैं नहीं हूँ। मैं तो ८ंकोत्कीणवित्‌ 
निइचल एक ज्ञायक स्वभावमात्र हैँ | इस तरह व्यवहारनयका भी प्रयोजन 
शुद्ध शरत्मस्वभाव की दृष्टि कराना है। 
निश्चय मान लेना विपरीत बात है । 
समययोजनकी सुपद्धति :--प्रयोजन छोड़ कर व्यवहार को ही निर्वचयनय 
भी जैसे इनका उपकारीनय हैं इसी प्रकार व्यवहारनय भी उपकारी हैं। इन 
नयों की साधनाके करने की यही पद्धति होना चाहिए जिससे निज प्रयोजन 
की ओर भ्ुकाव हो । इससे आत्माका बड़ा उपकार होता है यहाँ यह प्र्द्त 
हुआ कि व्यवहारतयका उपकार कैसा है और विश्चयनयका उपकार कसा 
है ? निश्चयनयसे तो एकत्व की हृ्टिके कारण उपकार है और व्यवहारनय 
से फलित रूपमें उपकार है व्यवहारनये यह वतलाता हैँ कि ये रागादिक 
भाव कर्मोके उदयसे होते हैँ तब इनसे यह शिक्षा म्रहरा कर “तू इत रागादिको 
' का पक्ष मत कर” यही तो व्यवहारनयका निष्कर्ष निकलता है। गलती तो 


गाथा १७७ ] [ ४५ 


वहां होती है जहाँ “यवहारतयको ही 'स्तु या वस्तुस्वरूप माल लिया जाता है । 
गत :“दूसरे नयोंका विरोध न करके देखो ये सुतय; हैं, व्यवहारनय भी 

पुनय हैं और निरचयनय भी. पुनय है। इसमें डुर्नय कोई 'नहीं है। दुर्नयः होता 

हे नयोंकी अपेक्षा रत है तब जो है 


तब, जब अन्य याकी अपे नहीं, जाती. है। तब जो छुनय हैः वह 

गलत रास्तेमें नहीं पटक देगा | निर्जराधिकार की गाथाओंमे व्यवहार 
नयके चितवनक कराकर ज्ञानीको कितने उत्कृष्ट भाषमें: ले, जाया गया 
हैं ।ये.कर्म विपाक नभाव: मैं नहीं हैं; मेरे नहीं है, ये के: होते 

। ऐसी -चिंतनाके रिचात्‌ जो ज्ञायक स्वभाष की, उन्मुज़ता होती है 
उपकार होत है। विषयको ही वस्पुस्वरूप मान लेनेसे तो 


' प्रभाणाके अभ्यासोकी कलायें “जो पुरुष किसी विषयमें अभ्यस्त होता है 
तो लिए 


रभं जगह 
जगह कहीं भी जानेका भय नहीं है पर जो नवीन वधू है उसको केहा करते 
हैं कि जगह-जगह मत जावो । इसी तरह जो शेशयकंस्वभावके परिचित जन 


हैं। और जो उसके परिचित जन हैं उनके लिए सावधानी है कि 
व्यवहार हटकर निरचयनयकी- ओर आवो। ः पड 
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अनुणब बयोंसे परे :--अनुभव तो सभी को छोड़कर होगा। निशचयनय 
को भी छोड़कर होगा । कोई सा भी आंशिक भ्राशय न रखा जाना चाहिये। 
आंशिक आशय रखनेमें ्रनुभव नहीं जागता, स्पष्ट बात तो यह है कि स्वभाव 
के परिचित जनोंको निश्चयनय और व्यवहारेनय खेल और लीला जैसे 
सरल है। उनको-किसी भी नयके उपयोगसे व्यामोह नहीं उत्पन्न होता । शुद्ध 
स्वभावका जहाँ परिचय नहीं है वहाँ ही व्यामोह उत्पन्न होता है। 

ज्ञानोंसे ज्ञानमें उलकतका प्रभाव :--यहाँ बिषय यह चल रहा है कि 
परस्पर जीव और कर्मोका निमित्त हैं उस निमित्तसे इस आात्माका कर्मका 
बंध है । न तो व्यवहारनयके बिषयमें उपयोग गड़ाता है ओर न निश्चयनय 
के विषय का एकान्त करना हैं, किन्तु ज्ञायक स्वभावके अनुभवमें पहुँचना 
हैं। सो ज्ञायक स्वभावके अनुभवमें पहुंचानेके लिए पहिले व्यवहारनय भी 
सहायक हैं | व्यवहारनय यों ध्यान दिलाता है कि ये रागादिक कर्मोके 
निमित्तसे होते हैं, तेरे स्व भाव नहीं हैं। ज्ञायक स्वभावमें उपयोग पहुँचाने 
के लिए व्यवहारनयसे भी इसको कितना सहयोग मिला। इतना सहयोग 
मंजुर करके फिर आगे आवो और देखो कि निश्चयनयके द्वारा हमको ज्ञायक 
स्वभावके अनुभवसे कितना सहयोग मिलो। उस सहयोगकों मज़ूर करके 
आगे पढ़कर निश्चयसे भी झागे बढ़नेकी बात आती हैँ । चचाके लिए कुछ 
कहेंपर च्चाके लायक उत्कृष्ट बात नहीं है।. - । 

ज्ञानीको सत्र शुद्धत्वका प्रयोजत :--जों ज्ञायक स्वभावके प॑रित्रयका 
अभ्यासी पुरुष है उसके लिए दिन रातमें प्रायः अधिक समय व्यवहारववसे 
चिन्तन चलता है, वह चिन्तन भी ज्ञायकस्वभावकी श्रोर ले जानमें मदद 
देता है। यह बात कह रहे है ज्ञानी पुरुषोंकी। अज्ञानीके लिए नहीं कह रहें 
है। अ्रज्ञानीनी तो ज्ञानस्वभावकां परिचय नहीं किया । उसे परिचय 
करानेके लिए, त्'कि वह व्यवहारनयके गलत उपयोग द्वारा पर्याय बुद्धिमें 
फेमा हुआ हैं तो उसको व्यवह्ारनयके गलत उपयोगसे छुटानेके लिए 
निश्चयनयका बड़ा उपदेश है पर यह तो ज्ञानी पुरुष है यह व्यवहारनयका 
गलत उपयोग नहीं करता । यह व्यवहारनयकार्भ। ऐसा उपयोग करता है 
ौदिससे ज्ञानस्वभावका दर्शन करनेके लिए भ्रागे बढ़ता है! इस प्रकारमें तो 
व्यवहारनयकी किसी पद्धत्तिका उपयोग करना चाहिए, यह बात चल रही 
है । जिसको ज्ञानस्वभावका पूर्ण परिचय है वह उसकी लीलाका प्रयोग कर 
रहा है। व्यवहारनय की ठीक पद्धतिका उपयोग करके इस ज्ञायक स्वभाव 
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की ओर आगे बढ़ना । कर्मों रागांदिक भाव उत्पन्न होता हैं यह बात 
नहीं है। पह बात इसके. जगी- तो व्यवहारनय- भी उपेय; है।, इसमें जो 

भाव आया है उसको छोड़कर भे चलो। व्यवहारनयसे सातकर 
लिया कि यह राग कर्मोका है। भ्रव काम पतम हो गया । अब आगे बढ़ो। . 


अपने ज्ञ' ञ' 
के लिए इस व्यवहा रनयने | एक अकाश दिया है कि भाई । थे रागादिक 
नहीं है। मंक्ता राग समझ स्च्छन्द नहीं होना है । 
शानीके लिये हितमें होड़ 7 भय] ! निश्चय यह बताता है कि 
ये रागादिक पैरे हैं और व्यवहारनय यह बताता है रागादिक तेरे 
नहीं हैं, और पर शुद्ध #ि पैेयनय यह ये है कि रागादिक तो वहाँ हैं 
ही नहीं। तो हेम इन तीनों भकाशोंसे लाभ नहीं ले सकते हैं ? भाई 
यह ज्ञानकी लीलाओंका वरान चल है। जिसके पम्यक्त्व, हो गया 
जिसके सम्य पुभव हो गय ऐसे व्यामोह को नहीं प्राप्त 
होते हैं, सब भयोंसे जुद्धृष्टिका काम निकालते हैं 
उभय बंधका 6ंग *-ये पृद्गल जीवात्मक बंध. कब होते हैं जब यह जीब 
निर्विकार ्वसम्वेदन ज्ञानसे रहित होता है, राग और दे फ्से परिणत होता 
है। यह है जीवकी चिकनाई और रूखापन । जैसे लोकभापासें हैं 
रह 


के आप बड़े रूखे । माने इसके गण है, हव है, अनुराग नहीं है। से 
लोग मे है हि तुम बड़े रूले हो | तुम बड़े ०... जल्दी किसी 
के रागमें थ्रा जाते हो, स्नेहमें आरा जाते हो ऐसी 
बातें जीवसे' ही और बंध योग्य स्निम्ध उक्षमें परिणत हो और इसके साथ 
है| साथ इन दोनोंका 'रस्परमें निमित्तनोर कहते 
उभय वंध। इस अकार इस गाथामें दंगल बंध, जीव वे, और उभय बंध, 
इन तीनोंका स्वरूप बताया यह)... 
बंधमें एकत्व :-.. जब 3 बंध देखते हैं तो पहाँ भी 
हो गया है और जब लव बंध सं हैं तो वहाँ एकत्व हो गया और 5० 
जीव और अदगलका बंध देखते हैं तो वहाँ पर भी एकत्व दिखता है। बे 
' भनेकोंके एकत्व परिणामको हैं. 
०. गाथामें पृदगल बंध, जीव बंध और उभय व स्वरूप 
इनमेंसे पुद्गल कंधे और उभय उषकी तो द्रव्य कध कहते हैं। और जीव 
बंधका नाम भाव बंध है इस द्रव्यका हैतु क्या है ? भाव बंध। सो 
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द्रव्य वंधका हेतु भाव वंच है इस मर्म को फिर उज्जीवित करते. हैं अर्थात्‌ 
पहिले तो वर्णन हो चुका और उस ही प्रकरणके साथ-साथ या उसके वाद 
कुछ अन्य-पअन्य भी चर्ान हुआ तो भाव बंध वर्रुनमें दव गया था ।याने 
' द्त्ये वंधंका विशेष वर्शान हो गया था, अब उसही पहिली बातकों फिर 
उज्जीविन करते हैं । 

सपृदेसी सो अझ्रप्पा तेसु -परदेसेसु पोग्गला 'काया। 

पविसंति जहाजोग्गं चिंट्टूलि -थ 'जंति चज्भान्ति॥ १७८ ॥७ 


यह आत्मा भ्रदेशवान है, सप्रदेशी है। सो उन प्रदेशोंमें पौद्गलिक 
केर्मछकाय यथा योग्य प्रवेश करते हैं, 5हरते हैं, जाते हैं और वँधत्ते हैं । 


जीवका प्रदेशविस्तार :--यह आत्मा लोकाकाशंके बराबर असंख्यात 
प्रदेशी है, इतना ही है। वेसे तो यह एक अखंडक्षेत्री है, एक-वस्तु.है। फिंर 
यह फंले तो फंलता ही चला जाय | लोकाकाशके बाहर कोई भी अन्य द्वब्य 
नहीं जाता आकाश ही वहाँ रहता है-। तो जीवका  फैलना -लोकाकाश तक 
हुआ । और लोकाकाशमें हैं असंख्यात प्रदेश, सो श्रात्मा भी श्रसंख्यात 
प्रदेशी हुआ । उन अदेशेंमय यह आत्मा है । - 


कर्नोका प्रवेदा द्वार: योग :--जैसे जीचमें- प्रदेश परिस्पन्द होते हैं उसही 
'प्रकारसे कार्माण पै.दगलिक काय भी स्वयं ही परिस्पंद वाले होकर - प्रवेश 
करते हैं और ठहरते हैं। आत्माका योग, पंरिस्पंद, मत वंचन कायकी 
वर्गशाओंका आलम्वन करके होती :है। अर्थात्‌ भव, बचन' और कायके 
परिस्पंदका निमित्त-करके योग प्ररिस्पंद होता है। सो जैसे आत्मामें थ्रोग 
परिस्पंद होता है उस. ही ब्रकारसे 'कार्माणा 'पौद्यलिक कायमें भी प्रदेश 
परिस्पन्द- होता है।सो उस- प्रदेशपरिस्पंदको श्रास्त कहा गया है।सो 
प्रदेश परिस्पंदके निमित्तसे कर्मत्वका प्रवेश होता है और कषायोंके निमित्तसे 
.बह.कुछ कालतक ठहरता- है । 
!.. उदय कालकां ऊधम :--भैया.! जब इन कर्मोका उदयकाल आता है (तो 
- बे कार्माण वर्गणायें जाती है, विदा होती है, निकलती हैं और निकंलते हुये 
वे दूसरे कर्माण वर्गणयओंकों बाँध जाती हैं अर्थात्‌ जब उदय कर्मका होता 
है तो-उदयके ही माने है कि कर्मोका आत्मासे निकलना । जँसे कहते हैं कि 
सूर्यका उदय है तो इसका अर्थ-है कि सूर्यका निकलना हुआ; चाहे उदय कहो, 
'/चाहे-निकलना कहो, एक ही वात है जब कर्मोका उदय होता है अर्थात्‌ कर्म 
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निकलते हैं तो वे निकलते हुयेकी स्थितिमें भी नवीन कर्मोका बोक डाल 
जाते हैं। जैसे कोई रेलकी सीटपर बैठे हुए मुसाफिरका भगड़ा उसी सीट 
के पास खड़े हुए मसुसाफिरसे होगया भ्रव जिस स्टेशनपर उस बैठे मुसाफिर 
को उतरना है तो प्लेटफार्मपर घूमते हुए मुसाफि-में से किसीको बुला लेता 
है, भाई यह सीट खाली है तो उसको बेठाकर उतर जाता है। मगर पहिले 
वालेसे उसके कपायही है। सो वह सीट खाली करके दूसरे सवा सेरके लड़ककड़ 
को उस सीटपर बठाकर उतर जाता है ऐसे ही ये लड़क्कर कर्म जब म्रात्मा 
से विदा होते हैं तो उस समय नवीन पुदूंगल कर्मोको बांधकर छे ड़ जाता 
है। तो लड़क्कर कर्मोका उदय आया तो उस उदयमें जेसे भाव हुए तो वेसे 
ही कर्म बन गये । यों कर्मसन्‍्तति बाधा देती रहती है। 

बन्धनका श्रवलोकन व्यवहारनय है :--यह प्रकरण है बंधनका । और बंधन 
व्यवहारनयमें ही देखा जा सकता है | क्या यह वंघन भूठ है ? भूठ तो नहीं 
है । उसका फल सामने तो दिख रहा है कि हम और आप कमोसे शरीरसे 
इस प्रकार बंधे हुए हैं, दुःखी हो रहे हैं। तो व्यवहा रनयके प्रकरणमें व्यवहार 
को मुख्यता देकर व्यवहारकी वातके समर्थन जैसी बुद्धि ही वनाना चाहिए 
तब व्यवहारकी वात स्पष्ट समभमें आ सकती है। निश्चय श्रौर व्यवहार 
दोनों ही जैन धिद्धान्तके नय हैं। जिस नयके गीत गाये जा रहे हैं उस नयकी 
प्रधानता देकर बात समझता चाहिए । बंधव निशचयनयमें होता ही नहीं, 
वहाँ तो केवल एक वस्तुको निरखते हैं एक वस्तुके निरखनेमें वंधन नाम की 
कोई चीज नहीं । बंधन हिप्ठ होते हैं भ्रर्थात्‌ दोमें रहने वाले होते हैं। जब 
वंधनको जानते हैं, सिद्ध करते हैं तो दोमें दृष्टि तो रखना ही पड़ेगी । यहाँ 
द्रव्यवंधको बतलाकर यह बतायेंगे कि इन सबका कारण भाव वंध है । 

गाथोक्त चार क्रियाश्रोंके चार सर्म :--ये कार्माण वर्गणाए' प्रवेश करती 
हैं, स्थित होती हैं, निकलती है और बँधती है। इत चार क्रियाश्रोंसे चार 
वातें बताई गयी हैं। प्रवेश करती हैं श्रर्थात्‌ झराती हैं, आश्रव होता है।- ये 
वर्गणायें ठहरती हैं इससे यह बताया है कि कुछ स्थिति तक यह आत्मामें 
एक क्षेत्नावगाहरूपसे रहती हैं और केवल इतना ही नहीं है कि ये कर्म 
आयें और ठहरें। ये अपने उदयकालको पाकर फल देकर चले भी जाते 
हैं। और जाते हुए ये वंधनके कारण भूत रागादिकोंका निमित्त प्राप्त करके 
फिर भ्रन्य कर्मोको द्रव्यवंधरूपसे वाँध जाते हैं। इससे यह सिद्ध हुआ कि 
रागादिक परिणाम ही द्रव्य वंधका कारण है । ह॒ 
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बंधका रहस्प :--इस प्रकरणमें एक दो बातें विशेष जाननेकी हैं कि 
कर्मोका आ्राश्नव जो होता है उसके कारण भूत उदयागत कर्म हैं और उन 
उदयागत कममें नवीत कर्मोकि आश्रवणाका निमित्तपना वन जाय, उसका 
निमित्त है राग ढ्व प मोह भाव | भ्रर्थात्‌ रागढ् प मोह परिणाम नवीभ कमकि 
आश्रवणके निमित्तमें निमित्तपना देनेका कारण हैँ । सो रागादिकभाव यदि 
. नहीं होते हैं तो उदयागत कर्म भी नर्व.न क्मकि आश्रवण करनेमें समर्थ 
नहीं हैं। किन्तु यह वात हर स्थितिमें नहीं लगायी जा सकत्ती, नहीं तो 
एक मिथ्याहृष्टिको भी असंज्ञी को भी बोलो आने दो कर्मका उदय, पर 
रागद्वष न करो तो तुम्हारा काम बन जायगा। ऐसा सर्वत्र नहीं घटित 
होता । जहाँ उदयागत कर्म जघन्य गुणा वाला है, जैसे दसवें ग्रुणस्थानमें 
लोभ झादिका उदय होता है। इसी प्रकार जधन्यग्रुणरूप परिणति है वहाँ 
नवीन कर्मके आख्वराका निमित्तत्व भी नहीं है। फिर वे नवीन कर्मका 
केसे भाखवरण कर सकेंगे । 
फिर वही कण्टक प्रशन :--फिर यह कहा जा सकता है तो उसके पहिले 
तो द्रब्यकर्म और भाव कर्मंका बरावर मुकावला चला तो मुक्तिका अवसर 
कैसे मिलेगा । सो भाई इस वातको भी निमित्त नैमित्तिक पद्धतिसे देखते है 
-तो इसका भी सुल्फेरा उस पद्धतिमें भी हो जाता है । पहिली वात यह है कि 
जब जो प्रकरण आराता है उस प्रकरणमें हम उस प्रकरणवाली वातको 
जानने और समर्थनसे डरें तो इसका अर्थ यह है कि हस अपने ज्ञानवलमें 
कुछ कमजोरी रख रहे हैं। जैसे कोई युवती परघर जानेमें भय खाये तों 
उसका अर्थ ही यह है कि अभी उसमें वह निर्भयता नहीं भ्रायी जो निर्भयता 
एक वृद्ध विवेकी महिलामें होती है । जब जो प्रकरण जैसा आ जाय, उस 
प्रकरणमें वैसा ही देखकर उसको समभ लेना चाहिए । द्रव्य बंधका निभित्त 
उदयागत कर्ष हैं। और उदयागत कममोमें ऐसा निमित्तपना बनें, इसका 
निमित्त है रागढ प मोह भाव और रागढह् ष मोह पैदा हो उसका निमित्त है 
वही उदयागत कर्म । यों श्रान्नवके मूल कारण रागादिभाव हुए । 
विकट उलभन :--कितना फेँसाव इस संसार कम्पनीका है कि उदयागत 
कर्म तो उदितका निमित्त है और उदयागत कर्मोमें नवीन बंधका निमित्तपना 
आर जाय, इसका नमित्त है वह उदित भाव तो मखूलमें आश्रवका कारण 
उदितभाव हुआ । द्रव्य बंधका मूल हेतु राग परिणाम मात्र या विभाव परिण 
मन मात्र है। कर्भकुलकी शोभा अपने घरके दुश्मनसे है । " 
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सकल उपद्रवोंका मूल अज्ञान :+सो भैया ! जितना भी जो कुछ संचय 
होता है बंधन होता है, भवभवमें रलता होता है, जो भी दुर्गतियाँ होती हैं 
उन सवका निमित्त हेतु अपना भाव कर्म है, भ्रज्ञानमय परिणाम है सो जब 
कभी ऐसी बुद्धि आये कि हमें कर्मोका बंधन तोड़ना है, शरीरकी गिरिफ्तारी 
से निव्ृत्त होना है तब कर्मोपर दृष्टि न दें। शरीरपर हृ्ट न दें। कहीं 
शरीर और कर्मोकी गाँठ नहीं खोलना है। आ्रात्मद्रब्य परद्रव्योंका कर ही 
क्या सकता है। और परद्रब्य आत्मद्रव्यका कर ही क्या सकता है । 


श्पने स्वाधीन कार्यपर बल :--अपन तो ऐसा ज्ञानोपयोग बनायें कि कर्म 
के आने, जाने, ठहरनेका साधन न रहे । जैसे कभी घरमें कोई कुमित्र अधिक 
आता बैठता हैं और ग्रापकी यह इच्छा हो कि इस दोस्तका आना जाना 
बन्द कर देना चाहिए तो विवेकी लोग यह करते हैं कि मुखसे तो उसे नहीं 
डाटेंगे कि तुम आजसे न आया करो, हम तुमसे कोई मित्रता नहों मानते, 
फिर क्या करेंगे ? जिन बातोंके कारण जिन साधनों पर कुमित्र आ्राता हैं, 
उनकी पूर्ति बंद कर देंगे तो उसका श्राना अपने आप बंद हो जायगा। कर्म तो 
अपने आप आते नहीं । श्राप करें क्या कि जो शरीर दिख रहा है उससे आप 
श्रलग हो जायें । शरीरसे श्रलग होनेमें तुम्हें हाथपैर नहीं मरोड़ना है। शरीर 
से अपनेको पृथक समझ लेता है इस तरहसे शरीरसे आत्मनिवृत्ति हो 
सकेगी। चाहे शरीरके संयोगरूप हप्टि दो और चाहें शरीरके वियोगरूप 
हृष्टि दो, शरीरकी ही दृष्टि यदि रही तो शरीरकी दृष्टि रहते हुए शरीर 
का बंधन नहीं समाप्त हो सकता । 

परम करतंव्य परम उपेक्षा :--शरीरके वन्धनसे मुक्तिके लिये कर्त्तव्य क्‍या 
है ? कर्तव्य यह है कि शरीरकी बातें ही न पूछो । जिसको निवृत्त होना हैं 
उस निज श्रात्मप्रश्ुके ऐश्वर्यके अवलोकनमें लगो, जिसमें आनन्द भरा है। 
ज्ञानकी परिपूर्णता है, उस ज्ञानानन्दमय इस निज देवके ऐश्वर्यको ही 
लखते रहो । यह लखाव कर्मबंधकी निबृत्तिका हेतु है। भैया ! सर्वसे पृथक 
केवल अपने स्वभावमें तन्‍्मय अपने स्वरूपास्तित्त्वरूप आत्मतत्त्व की दृष्टि न. 
हो तो ये पुद्गल कर्म प्रवेश करते हैं, ठहरते हैं, उदित होते हैं व नवीन 
बंधन भी करके जाते हैं । 

इन चारों क्रियाओ्रोंका श्रपर श्र्य :---अथवा इन चार क्रियाश्रोंका अर्थ इस 
प्रकार भी लगाया जायगा। प्रविश्ान्ति माने प्रवेश करते हैं, प्रदेशबंधरूपसे 
परिणमते हैं। प्रवेशका सम्बन्ध प्रदेशोंसे है। तिष्ठन्ति श्रर्थात्‌ स्थितिबंधरूप ..... 
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होते हैं । प्रवेश करनेका एक समय है, दूसरे समय अगर वह रह जाय तो 
वह ठहरना कहलाता है। इस दृष्टिसे कहीं-कहीं ग्रन्थोंमें यह कहा गया है 
कि आश्रव के क्षणके ऊपर बंध होता है। श्र्थात्‌ श्राश्रव पहिले समयमें है 
और बंध दूसरे समग्रमें है । 

श्रात्मवके बाद बंधके कथनका समस्वय :--इस मर्मको दूसरे हृप्टिसे देखो, 
आख़वका पहिला समय है और उसके बाद अ्रगर ठहर जायगा, दूसरे समय 
रह जायगा तो वह ठहरना कहलाता है, स्थिति कहलाती है तो भले हो 
स्थितिका व्यपदेश दूसरे समयमें होता है किन्तु ठहरा तो वह पहिले ही समय 
से है । दूसरे समयसे ठहरनेके कारण ठहरनेका व्यापदेश होनेके वावजूद भी 
ठहरना पहिले समयसे ही है। भ्रगर दूसरे समय नहीं ठहरता है तो पहिले 
समयमें ठहरनेका व्यपदेश नही रहता है । व्यपदेशके कारण आख्रवके समयके 
बाद दूसरे समयकी स्थिति बताई है मगर कबसे कर्मरिथति है इसके उत्तरमें 
तो पहिलेही समयसे कहना होगा तो श्राखव और बंध दोनों एक साथ हुए, 
ठहर गये | यह स्थितिबंध हुआ | यान्ति गच्छन्ति के माने है जाते हैं, इससे 
यह ध्वनित हुआ कि वे फलको देकर जाते है। वज्भन्ति याने बाँधते हैं, 
नवीन कर्म-बाँधते है याने प्रकृतिवंध होता है। 

प्राखवके समय ही कर्मसें चतुण्ककपताका निर्णय :--भैया ! जब जीव राग- 
हप मोह परिणाम-करता है उस समय कार्माण वर्गणाश्रोंमें कर्मत्वरूपता 
आ्राती है और उस ही क्षणमें चार निर्णय हो जाते हैं कि ये कर्म किस 
प्रकारके प्रयोजनवाले बने अर्थात्‌ यह ज्ञानकी ढकने वाला हुआ या दर्शनकों 
ढकने वाला हुआ ? ज्ञानावरणादिक रूपसे उनमें प्रकृति पड़ जाती है। और 
उस ही क्षण वहाँ यह भी निर्णय हो जाता है कि वे कार्माण वर्गणायें 
कितनी डिग्रीका फल देनेका निमित्तभ्षुत हैं, इसे कहते हैं अनुभाग बंध और 
वहाँ यह निर्णय होता है कि इस प्रकारकी श्रकृृति वाले कितने परमाणु 
बने और इस तरह की प्रकृति वाले कितने परमाणु बनें । 

जीवका परके कार्य अ्रकत्‌ त्व :--इतना बड़ा काम यह जीव नही करता । 
जीव तो केवल विभाव परिणमन करके विश्रांत हो जाता है। वहाँ कार्माणा 
वर्गणाओंमें ये चार बातें स्वय था जांती हैं तो ये चारों कर्मो के परिशमन 
है, जीवके परिणमन नहीं । इन सव ढ्रब्यवंधोंका हेतु भाव कर्म है। यह 
घाटी वाला मार्ग है ।-थोड़ी दूरीपर गड्ढा आ्राया, फिर ऊचा आया, फिर 


के 


ऊँचा आया, फिर कुछ उन्मार्ग मिला, जिसे कहते हैं स्थंडिल जैसे कि ऊचे 
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नीचे खेत जिसे अटपट, ऊबड़सा बैड । तो ऐसा है। यह भागे ह। 
इस प्रकरणमें थोई- क्षणके बादसें विविध वर्ण जता है | इस 
हव्य बंधका वास्तकसें निमित्त क्या है तो तुरन्त ष्ट बनानी- 
डरती है तो अनेक याँ बनाकर है प्रमाणखक बात कही जा है । 
निश्चयनय पका श्रश है और व्यवहा रनक भी पका अंश है 
पमाराके वा दोनों ओरका संयाल रखकर वस्तुको होता 

फित्तिक भावकी रवय॑ अतिष्ठाकः श्रभाव मोह रागह्वप  भाष झेता 
है ते नवीनकर्मव गी हो जाता है. ही होता है सो हीं बंधता है 
जैसे किसी वंधनव है; भी जितनी पनी शक्त जो केर सकते ञ्स 
इताविक उस वेंधनके हटानेका 3'पार्थ किया ज॑ पा है। इसी पकार भाषके 
बंधमें पड़े हुए |) श्स ज्ञान हारा जितना भी ब्ससे सामथ्य ने सकता 

सामथ्यको उस भा: धनसे होनेका हमें यत्म 
करना चाहिए के ई भी परि हो, भेयोगोज्ें कैसे ही 
जकड़े हुए हों कितनी ही जराब विपदायें इन परिस्थिति, गैंको नह 
नात करनेका  सामथ्य उगाकर हम में बुद्ध ल्प 
अपने ही भ्वरूपस्तित्वके जेसा सहज, ३ उस स्वरूपकी हेस 
5 कर तक वधिने वाला को हैपरा पदार्थ ही है। कैसो ने अुके 

गया हा शरीर ह 2 
की ओरसे निमित्तनैभिर अन्धका परिणाम « ने गया है 


लीजिये, अरथति इन वातोंकी हम 
वशेष विद नहीं क्र पकेते तो इतनी हानि नहीं है पना सा 
जता है, इतना है, कि यह बंधन इसका रण है इसलिए विभाव 
पे करो। विभाव करों इसका >पाय है कि जैसा भहज अपना स्वरूप 
उस स्वरूप ए वनाओ। के ७३ यारा हूँ, शानमात्र है, 
अमृर्त हैँ, इसमें प्रवेश नहीं है। यह मैं स्वये 
पदार्थ हैँ भेसे ले है कि कर्मवेध स्वयं ही समाप्त ही जाते है। 
वध रागादिक परिण/मोको कहते हैं। $ गादिक परिणाम 
व्यवंधके रण हैं। इस कारण भाषबंध ही निश्चयक्ध 
है । इस प्रक इस मकर रे के | 
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रत्तो बंधदि कष्मं मुझ्चदि कम्मे हि रागरहिदप्पा । 
एसो बंघसमासो जीवाणं जार रिच्छयदों ॥१७६॥ 


जो रागी जीव है वह कर्मोंको बाँघता हैं और जो रागरहित आत्मा 
हैं वह कर्मोसे दूटता हैं, इस प्रकार निशचयसे जीवोंके सम्बन्धमें बंध 
व्यवस्था जानना चाहिये। 

ब्रव्यबंघका साधकतम राग परिणाम :--चू कि रागपरिणत आत्मा ही नवीन 
द्रव्य कर्मों के द्वारा वद्ध होता हैं पर वैराग्यपरिणत आत्मा कर्मोसेवद्ध 
नहों होता है। वैराग्य परिणत्त आत्मा तो द्रब्यकर्मोंसे छूटता हैं और 
रागपरिणत आत्मा नवीन द्रव्यकर्मो से नहीं छूटता। राग परिणत श्रात्मा 
आये हुए नवीन द्रव्य कर्मोंसे अथवा पुराने चलते आये हुए द्रव्य कर्मोसे 
नहीं छूटता । वेराग्य परिणत आत्मा आख़बसे भी छूटता और चिर संचित 
कर्मो के बंधसे भी नहीं वँघता हैँ । इससे यह निश्चय किया जाता है कि द्रव्य 
बंधका साधकतम राग परिणाम है। सो यह राग परिणाम ही निरचयसे 
बंध कहलाता हैं । तथा यह जीव रागवश दीनताका दृःख भोगता हूँ । 

रागपरिणामसे व्यवहारमें भी बन्धन :--अभी अपनेमें ही प्रैविटव.ल देख 
लो, किसी जीवके सम्बन्धमें राग होनेसे वह उस जीवसे बँध जाता कि 
नहीं ? जीव बेंध गया' से मतलब उस जीवको प्रसन्न करनेका दिकल्प ८ नाने 
लगे, उस जं/वसे कुछ अपनेको चाहनेका विकल्प वना लिया, इसीबो 
कहते हैं कि यह जीव इस जीवसे बेँध गया है । राग हुआ और बघन हो 
गया । किसी वस्तुमें राग न हो तो कोई बंधन नहीं | 

स्मेहबन्धनसे मुक्त पुरुषकी महत्ता :--प्रशइन--लोकमें बड़ा कौन है »र 
छोटा कौन हैं । जो रागादिक विभावोंके बंधनसे अलग है, स्वतस्त्र है वह 
तो बड़ा है भ्रौर जो रागादिकके वंध्नमें जकड़ा हुआ है वह छोटा है। 
लौकिक यश, लौकिक सम्पदा, लौकिके कारणोंसे अपनेको वढ़ाकर यह जीव 
कब तक अपना गरुजारा कर सकता है ? कल्पनाएं मात्र भला गुजारा अधिक 
से अधिक इस जिन्दगीमें कर ले, पर इस जिन्दगीके बाद यहाँका नाम, यहाँ 
का परिचय यहाँकी करतुृत वया इस आत्माको कुछ मदद कर देगी ? नहीं । 
जितने क्षण शुद्ध ज्ञानमात्र स्वरूपकी अनुभूति होती है उन क्षणोंकी कीमत 
तीन लोकका वैभव भी मिलकर नहीं कर सकता । जीवकी प्रशंसा, तार्राफ, 
उत्कृष्टताविरक्त रहनेमें है, सबसे परे रहनेमें है, अछूता उपयोग वनानेमें है । 

मलिततामें सलिनताकी श्रद्धाका भी महत्तव :--यदि निःस्पृहता नहीं निभ 
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सकती है तो इतना तो मनमें विश्वास बनाये रहो कि ये विकल्‍प सब 
कूड़ा-करकट हैं । ये कड़ा करकट न हट सके तो इतनेपर भी इतती बातक्ा 
विश्वांस तो मनमें वना रहे कि सब कूड़ा-करकट हैं, इनका विकल्प, इनकी 
प्रीति मल है, विकार है, व्यर्वकी चं,ज है। इतनी प्रतीति रहे ते। भी कहा 
जायगा कि तुम अपने खूटासे वेंके तो हो और यह भी प्रतीति न हे तो इसी 
के माने है आशक्ति। अनाक्षक्तिमें यह बोध रहता है कि ये विषय, ये भोग, ये 
संगम, ये संचय सब व्यर्थ हैं। इनसे मेरा पूरा नहीं पड़नेका है। ऐसी प्रतीति 
हो तो अनाञक्ति रह सकती है।भ्औौर उससे भी अ्रगर गये तो आशक्ति 
जगजाल, संसार भ्रमण ये सब बराबर बने रहेंगे । 

निजकी श्राशा ही यथार्थ :--किसी भी जीवपर यह ॒ विश्वास न करो कि 
इन लोगोंमें यदि मैं ठ,क कहलाऊ' तो मेरी उन्नति है | इस वातको बिल्कुल 
छोड़ देना चाहिए । मैंने यदि अपने ज्ञानरसके अनुभवका आनन्द चखा है 
तो मेरी उन्नति होगी। यह काम बना है तो उन्नति है। हमने सारा ज्ञान 
कर लिया, कह लिया, चर्चा करली, इससे भी कुछ नहीं होगा । वह ज्ञानकी 
अनुभूति कुछ जनोंके बीच बैठे हुए भी हो सकती है। इस ज्ञानकी अनुभूति 
किसी जगह भी रहकर हो सकती है इसका साधकतम निजरवभावका 
इंढ़ परिचय है । जिसको अपने स्वरूपास्तित्वका यथार्थ हढ़ परिचय है उसको 
जशञानानुभूतिका जहाँ चाहे अनेक भ्रवसर झा सकते हैं । 

आात्मानुभृतिकी सरल पद्धति :--ज्ञानानुभृतिमें क्या कठिनाई है ? जैसे तुम 
बहुत चीजोंको जानरहे हो ना ? हम अ्रमुकको जानते, अमुकको जानते, 
बहुत जोनन बना रहता है ना, बजाय उन बहुतोंके जाननेके ज्ञानका स्वत्तः 
सिद्धस्वरूप क्या है, इसके जाननेका यत्न करें और जानलें तो ज्ञानानुभ्नति 
प्रकट होती है । न निर्णय हम वहुत पदार्थों का करें, एक ज्ञानका ही ये 
बनायें कि इसका रवरूप वया है, यह क्रियात्मक हे ता है। उस ज्ञानके 
स्वरूपको जाननेमें लगे तो ज्ञानानुभृति हो सकती है। इस ज्ञानानुभूतिके 
बिना जीव रागी बनता है, ह पी बनता है, मोही वनता है और उन परि- 
णामोके कारण नाना उपसर्ग और आपत्तियाँ आती हैं। इन राग परिणामोंमें 
हितबुद्धि न करें तो इन जीवोंका क्या विगड़ता है ? वरन्‌ सुधरता सब कुछ 
है । इन बाह्य पदार्थेसि हमारा हित है, हमारी उन्नति है, ऐसे भाव तन बनाएँ 
और सही बात मान जायें कि भला तो हमारा तव है जबकि फ़िसी भी 
पदार्थका विकल्प न करें, उपयोग न करें । 
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ज्ञानगवेषणा हितका प्रारस्मिक यत्व :--इस निज भूमिकामें यदि शुद्ध ज्ञान 
स्वरूपकी खोज हो रही है और उस शुद्ध ज्ञान स्वरूपकी खोजके लिए उतरा 
जारहा है तो यही एक प्रारम्भिक मोक्षका मार्ग बन गया। शान्तिके लिए 
बड़ा व्याग करना पड़ेगा | जितना राग है, विकल्प हैं, स्नेह हैं, प्रति हैं, 
इन सबको ध्वस्त करना होगा, जलाना होगा तब शान्तिका मार्ग प्राप्त हो 
सकता है। मेरा कहीं कुछ नही है । मेरा मात्र मैं ही सत्‌ हूँ। श्रहो ! इस 
सत्‌का कोई मित्र नहीं हैं, इस सत्‌का कोई शत्र नहीं है| यह जब स्वयं 
गड़वड़में आता हैँ तो दूसरे लोग शत्र्‌ जचने लगते हैं । 
स्वयंकी गड़बड़ीके परिणामका एक, हृष्टान्त :--जैसे कभी कोई पुरुष किसी 
चिन्तामें बेठा हो, और गहरी आपत्ति वेदन कर रहा हो, किसीका सताया 
हुआ हो, बेचेनीमें पड़ा हो, तो ऐसी स्थितिमें अगर घरका बच्चा. भी कुछ 
ढंगसिरं न हो, या कहीं उठ खड़ा हो तो उसपर भी मरुभलाजाता है, तू 
यों करता है, तू ऐसा क्‍यों नहीं करता है ? क्या उसमें परिणति उस बच्चेसे 
थ्रा गई है ? नहीं। जिस विपत्तियोंके विकल्पोंमें डूबा हुआ है वह अपनी 
खुदकी गड़बर्डासे ही डूबा हुआ है, स्त्री-पुत्रोंके प्रति भी क्रियाका कुछ दीख 
जाना उसे कुछ ऐसा लगता हैं कि ये लोग मुभे चिढा रहे हैं, ये लोग मुझे 
सतानेका कुछ उपाय कर रहे ' हैं। उन बेचारोंको कुछ पता नहीं कि ये 
वाबू साहव कुछ गहरी विपत्तिमें बसे हुए हैं, बाबू साहबको कुछ ऐसा जच 
रहा है कि देखो ये बच्चे भी लापरवाह होरहे है। मेरे दुःखमें जरा भी मदद 
नहीं करते और ये उल्ठा चिढ़ानेका ही उद्यम कररहे हैं। सर्व बातें उसे 
विपरीत मालूम दे रही हैं। क्योंकि यह खुद गड़बड़में पड़ा हुआ है । 
विद्युद्धभावमें विशुद्ध प्रतिभास :--इसी प्रकार अपनी भाव खुद गड़वड़ीमें 
हैं तो दूसरे लोग उसे दुश्मन जचने लगते हैं | 'इन जीवोंका दुश्मन कोई नहीं 
हैं। अभ्रन्य कोई किसीके दुश्मन हो ही नहीं सकते है । यहं वात बिल्कुल श्रूव 
सत्य है कि कोई भी जीव मेरी आत्माका ब्रियाड़ कर ही नहीं सकता है। 
हम बिगड़े हैं तो दूसरे जीव भी हमें यों दीखते हैं कि ये मेरा बिगाड़ करनेपर 
उतारू हैं। खुद भला बन जाय, खुदका हृदय स्वच्छ बनालें तो ये समस्त 
वितरोत कल्पनाएँ समाप्त हो जाबेंगी । तो अपने झ्रॉपके भीतरकी साव- 
धानीकी रचना करना अपने ब्यूहको पक्का बनाना है। यदि यह भावना है 
कि मेरेपर कोई किसी प्रकारका संकट नहीं ढा सकता, और अपना अन्तर 
का ऐसा ग्रूप बचता है, अपनी ऐसी तैयारी करते हैं तो सर्वप्रथम अपने 


भ्ष |] [ प्रवचनसार प्रवचन पअष्टम भार 


भीतरके गदे आशय व अभिप्रायका निकालकर अपने हृदयको शुद्ध बनाना 
चाहिए यही सब विपत्तियोंसे वचनेका सही उपाय है! 

भावके झसुबू ल देन :--जो जैसा भाव लिए बैठा है वह अपने भावोंके 
अनुक्ल दूसरोंकी चेप्टाओंका अर्थ निकलता रहता है। खुद याद प्रसन्न है 
और स्वच्छ है तो भगवानकी मूर्तिके दर्शन करते हुए हमें यों मालूम पड़ेगा 
कि आज तो सृति बड़ी शान्ति भलकाने वाली, बड़ी प्रसन्न दीख रही है। 
और रोनी सूरतमें भगवानके दर्शन करें तो ऐसा मालूम हेता हैं कि आज 
भगवान भी राते हुए दीखते हैं। सब कलाएं अपने आपके चित्तके भीतरकी 
योग्यताओंकी हैं। यह रागी जीव कर्मोको बाँधता है और रागरहित आत्मा 
कोसे छूटता है। अपने अन्दर खोजो कि हमें कितने प्रकारके राग 
लग रहे हैं । जब तक राग हैँ तब तक अपनेको सुरक्षित न मानों । 

श्रद्धासे भी गये गुजरे होनेपर चिकित्सा असंभव :--भैया ! चाहिए तो यह 
कि उन रागोंको एकदम छोड़े और न छोड़ सकें तो इतना तो मानते रहें 
साहब कि ये सब मेरी वरवादीके लिए कूड़ा-करकट तुल्य हैं, घ्रा है। और 
इतना भी नहीं हो सकता है तो खुला हुआ मार्ग नियोंद, तिर्य>च संसारमें 
भ्रमणका पड़ा हुआ है सो आनन्दसे करो । कोई रोकने वाला नहीं है । जैसे 
किसी एक लेखकने लिखा है सुना है कि भाई ब्रह्मचर्यसे रहो तो उसमें 
आनन्द मिलेगा। किर्स, गृहस्थने पूछा कि यदि हम ब्रह्मचर्यसे पुर्णा न रह सके 
तो ? तो भाई सालसें एक दो बार भंग हो जाय तो हो जाय, पर शेष दिन 
तो ब्रह्मचर्यसे रहो। और इतना यदि नहीं बन सकता तो ? माहमें २०-२५ 
दिन ब्रह्मचर्यसे रहो । और इतना भी यदि नहीं रह सकते तो, सुनो ध्यानसे 
कफन पहिले खरीद कर अपने लिए रख लो और फिर जैसा मन चाहे वैसा 
करो !ब्रह्मचर्यकी हप्टि न रखने का अर्थ मृत्युको शीघ्र बुलाता है । 

प्रध्यात्मिक कर्तन्य:--योंही अध्यात्मकी वातको देखो, भाई करनेका काम 
तो यह है कि अपने चरित्रमें भी आकि्न्य उतार लो | मेरा कहीं कुछ नहीं 
है मैं तो अपनेही स्वरूपास्तित्वमात्र हैं | इतना ही हूँ । इतनेमें ही परिणमता 
हूँ । यही सर्वस्व है। आाकिअन्य बृत्तिह़्प भाव वना लो किन्तु यदि इतना नहीं 
हो सकता तो ? आकिखन्‍्यके खिलाफ जो बृत्तियाँ जग रही है, राग उठ 
रहे हैं. उन रागोंको बुरा तो मानते रहें, उन्हें कुड्ा-करकट तो मानते रहें। 
और क्यों साहव ! इतना भी नहीं बन सकता तो, फिर यह शरीर, चारों गति, 
चौरासी लाख -योनियाँ ये सव सामने हैं तो डट कर इसमें भ्रमण करो। 
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इतनी बातमें भी तकर्ल,फ है, कोई शरीरमें सुई नहीं चुभोई जा रही है, कोई 
पीट नहीं रहा है, कोई किस्ती प्रकारका संकट नहीं दिया जारहा है। ज॑सी 
वात हैँ तैंसा मानने भरके लिए कहा जारहा है। इतना भी यदि साहब 
अपने उपयोगमें नहीं उत्तारते तो फिर अब आगे इसका इलाज नहीं है। 


मेरा वास्तविक मित्र और शत्रु :--सो भैया ! यह भावना, यह प्रत्यय तो 
निरन्तर बनाये रहना चाहिए कि मेरा शरण तो मेरे शुद्ध स्वरूपका ऋव- 
लोकन है, आकिचन्यभाव है, अध्यात्म ब्रह्मचर्यभभाव ह। इसके अतिरिक्त 
अन्य जो कुछ तः गें उठती हैं ये सब तरगें मेरे लिए विरुद्ध कामोंको करतो 
हैं, जैसे कि पलासके पेड़के लिए पलासमें लगी हुई लाख काम करती है। 
पलासके वृक्षमें लाखलग जाय तो वह लाख बढ़ती है और बढ़कर उस 
पलासके पेड़को उुखा देती है, ठूठ बना देती है। इसी प्रकार ये रागादिक 
मुझमें लगकर मेरे आनन्दको सुखा देते हैं और ठूठ वना देते है इसीको 
पंडित दौलत राम"ने लिखा है कि “लाख बातकी बात यही निश्चय उर 
लावो तोड़ सकल जग दंद फंद निज आतम ध्याओ | यदि इतनीभी डोर नहीं 
पक्रड़ सकते हैं तो यह निज पतंग हमारे हाथ नहीं रह सकती। घैर्य देने 
वाल', विपत्तियोंमें साहस देने वाला मित्र तो यह मेरा ज्ञानावलोकन है। 

ज्ञनवृत्ति व रागनिवृत्तिके लिये प्रेरणा :--भैया ! सर्व काम कर डालें, 
वैभव बढ़ा लें पर उनमें कुछ भी तत्त्वत मिलेगा एक अपने आपके ज्ञानकी 
 गहराईमें उतरें तो इसको सर्व वेभव मिलेगा सर्वानन्द मिलेगा। सो भैया, 
बंधन अपने आपके राग परिणामोंको ही जानो। ये अनन्ते द्रव्यकर्म लद गये 
हैं अ्रनन्ते परमाणुवोंका समूह यह शर्र।र लद गया है, कहीं भाग नहीं सकते, 
कहीं निर्भार अनुभव कर नहीं पाते, यह सब आपदा हमने लगाई है तो अपने 
राग परिणाम करके लगाई है। इस ५प7रण राग परिणाम मुभसे बाहर 
हों । ऐसा ही उपाय करने योग्य हैं। इस उपाय बिना इस संसारमें बराबर 
भटकनाएं बनती रहेगी और अ्रकल्याण ही मिलेगा । 

सृष्टि व परिणामोंसे द्रव्यबंध :--- आत्माका जो भाव परिणाम रागकरके 
विशिष्ट है वह बिशिष्ट परिणाम श्रर्थात्‌ जो रागदिद्वव्य बंधका साधकतम 
है। उसकी विशेषताओं सहित उन्न विशेषोंको प्रकट करते हैं । 

परिणासादोीं वंधों, परिणामों रागदोसमोहजुदो । 
असुही मोहपदोसों सहो व असुहो हवदि रागो ॥१८०॥ 
बंध विदिष्ट परिणामोंसे होता है। जैसा कि यह लोकमें भी कहा जाता 
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है कि यदि विशिष्ट परिणाम कर लिया तो उसके प्रति वह वँध जाता है। 
इसी प्रकार झात्मामें उपरक्त विविष्ट पर राम होनेसे वहाँ भी द्रव्यवंध हो 
जाता है। यह द्रव्यबंध विशिष्ट परिणामोंके कारण ही होता हैं। बिभिष्ट 
परिणामोंका श्रर्थ परिणाम विशेषसे रंजित रहना है। 

विशिष्ट परिशामोंके प्रकार :-- वह परिणामविशेप क्या है ? रागद्वेष और 
मोह । ऐसा वध श्रथवा वह परिशामविशेय दो प्रकारका है, एक रागका 
अनुवर्तन करने वाला हैं और दूसरा हे षका अनुवर्तन करने वाला है। एक 
शुभरूप और एक अज्युभरूप है । मोह, राग, इ प इन तीनोंमेसे मोह और हे प 
तो अशुभरूप ही है अर राग जो है वह अग्ुभरूप भी है और शुभरूप भी है 
क्योंकि राग कभी विजुद्ध परिणाम दा अंग बनता है भर कमी क्लेश परिणाम 
का । इस कारण रामके दो प्रकार है एक शुभराग और एक प्र्ुभराग । 

धंघका रूप व बंधचेप्टा :--शुभ और अशुभ परिणामोंके कारण जीवका 
और पुद्गल क कि परस्परमें 'वेशिप्टतर अन्योन्यावगाहरूप वंध होता है 
यह बंधका प्रकरण बहुत पहिलेसे चला आरहा है। वरदुतः बध क्या है ? 
बंध तो अपने राग हंष मोह विकार भावोंका ही है जो भी जीव किसी 
दूसरेके आधीन है वह वरतुतः दूसरोंके आधीन नही है, किन्तु वह स्वयं 
अपने ही राग परिणामोंसे विवश होकर ऐसी चेष्टा करता है .क ज्सिसे , 
दूसरोंके दंधनमें आना कहलाता है। कर्म तबतक बँधता है जबतक उसमें 
राग परिणाम चलता रह्त' है। और जब रागके स्थानपर हं ष परिणाम 
भाइयोंमें १रस्परमें हो जाय तो क्या बंधन मिट जाएगा ? नही मिटेगा। 
यथा पहिले रागरूपमें वधन चलता था, अव यहां दं परूपमें वधत चलने लगा 
जय रागभाव था तो भाई भाईको अपने उपयोगमें लिए रहता था, अब ह॑ षमें 
उसे लिए रहता है। रागमें अपने भाईको उपयोगमें लेकर रागी श्रन्य 
प्रकारोंके' विकल्पोंसे दुःखी था भ्रव हे पकी स्थितिमें भाई को उपयोगमे लेकर 
ह्वं षोंके प्रकारोसे दुःखी हेःता है, विषय भ्राता नही बदला, विन्‍्त उनमे हृप्टि 
भेद हो जानेसे बधका प्रकार बदल गया हैं, बंध नही हटा । 

बंघकी पहिचान :--वंधन हैं इसकी पहिचान ? इसकी पहिचान बंधन 
कर्ताको स्वयकी वेचैनी है । रागके समय भी देचेनी थी और अब द्वेषकी 
स्थितिमें भी वेचैनी है| वेचैनीका प्रकार और उसकी सीमा बदल गई है श्रव 
हैं पमे वेचैनीकी सीमा व हेपके प्रकारमें वेचेनी आरा गई है। बस, जहाँ टेचेनी 
हो रही है, वहाँ समभना चाहिश्र कि नियमसे बंधन है । वध्‌न, बिना बेचेनीके 
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मोह ही बंधन :--मोह तो उससे भी अधिक बंधन है । उसमें तो पूर्ण-बेचैनी 
हैं। बेचारोंको श्रपनी बेचेनोंका पता भो नहीं पड़ता और बेचैनी सबसे 
ग्धिक रहती है ।पता न पड़नेका अर्य है कि यह वेचेतीका बेचैनी के रूपमें 
विवेक नहीं कर पाता कि यह मेरेमें वेचेनी हो रही है, सर्व प्रकारके बंधन 
प्राप्त हो रहे हैं। यह परिणाम रागद्व ष और मोहसे युक्त होता है। 

समतामयी परिणति +--मोहके परिणाममें क्‍या होता है ? जिनको कि 
अपना .मान रखा है उतमें श्रासक्तता बढ़ जाती है, श्रन्य में नहीं । घर का 
कोई पुरुष बीमार हो गया, कोई कष्ट आ गया तो कैसा रो आता है, हाय ! 
भाई ! तू इस रोगसे दब गया। यह मोही उसके रोगको उसकी अवस्थाको 
अपने लिये कितना क्लेश मानता है और कितनी आसक्तत्ता बढ़ जाती है।. 
उसके सिरपर हाथ फेरते हैं, मुखपर हाथ फेरते हैं, गदगद स्व॒रमें बोलते हैं । 
हाय भाई क्या हो गया, तेरा मुख कैसे कुमला गया, बेटा तुके क्या हो गया 
तू कैसा था और कैसी दशा तेरी बन गयी क्या यह दयाका भाव है नहीं, 
नहीं, यह तो ममताकी वाणी है। मोहमें और क्या होता है यही तो होता 
है कि अपने इसको बहुत उच्नतिशील बना दिया जाय या ऊँचा बना दिया 
जाय, ऐसे परिणाम होते हैं मगर किसको ऊँचा बना दिया जाय, उन्नतिशील 


कर दिया जाय, धनी कर दिया जाय ? उसे जिसमें कि ममता है श्रन्य से तो 
ईर्ष्यातकका भाव- हो जाता है । 


ममताका ताण्डव :--भैया ! जंगतमें सबसे वड़ा संकट है तो मसताका 
संकट है। रहना कुछ साथ्थमें नहीं, श्रब भी इसका कुछ नहीं है भिन्न-भिन्न 
अस्तित्वको लिए हुए पदार्थ हैं। जैसे, वैद्य बीमार हो जाय तो वेद्यके रोगको 
समभकने वाला दूसरा वैद्य होता है । इलाज भी दूसरे वेच्यसे किया जाता है । 
खुद स्पष्ट समभमें रोग नहीं आता । कैसे समभमें झ्राये ? थोड़ी देर बाद भूख 
लगेगी तो उड़दकी दाल और मिर्च खानेको जी ललचायेगा ।तो फिर अ्रपना 
रोग कैसे - स्पष्ट समभझमें आये ? दूसरा वैद्य जब ठीक समभता है तब 
समभा देता है कि उड़द-की दाल और मिर्च बिल्कुल न खाना होगा । अपने- 
अपने रोगको खुद कंसे समझ सकते हैं । खुद तो ऐसा जान रहे हैं कि हम 
बड़ी बुद्धिमानीका काम कर रहे हैं अपने ही तो बच्चे हैं, इन्हें अज्छी तरह 
से रखना है और इनको खूब पढ़ाना है, डबल एम० ए० तक पढ़ा दें। और 
अच्छी अच्छी चीजें-पढ़ा दें, यह सब तो अपना कर्तव्य है। 

सोह या कर्तव्य :--बहुत बड़ा कर्तब्य है भैया ! पड़ोसीके लड़केपर ऐसा 
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कर्तव्य भाव क्‍यों नहीं जगता ? यह कतंव्य नहीं, यह तो मोहका भूत है। 
मोही प्राणी ममतामयी परणतिको कर्तव्यकी खतौनीमें खताया कर अपनेको 
और अपने कर्तव्यको भ्रुल जाय व मोहको कर्तव्य माने तब क्या वह कर्तव्य 
है ) मोही निरंतर मोहका ही परिणाम किये जा रहा है। अपना राग रोग 
अपने समभमें कैसे श्रायगा ? दूसरेके रागकों हम कितना जल्दी समभ लेते 
हैं। आपके मोहपर कुछ हमें हँसी सी लगती है, देखो तो कहाँ दिमाग लगाये 
हैं, किस जगह दिमाग वसाये हैं, कसा व्यर्थका काम कर रहे हैं। पर खुदका 
मोह नहीं समभमें आता । यह मोह परिणाम इतनी बड़ी भूल है कि इस 
भूलके परिणाम-स्वरूप संसार व संसारका भ्रमण है, मोह तो सबसे अधिक 
अशुभ परिणाम है। 

राग परिणति :--भैया ! रागकी वात देखो । यह जीव रागकी भूमिकामें 
अपने आपके स्वरूपकी भावताकी भावनासे च्युत होकर आनन्दके निधान 
केवल ज्ञानचमत्कारके परिणमनसे शुद्धस्वरूप सर्वस्वसे, श्रपने उपयोगको 
बाहर निकालकर अन्य पदार्थोमें यह उपयोग लगाता है, उत्तको इष्ट रुपसे 
मानता है । इसके फल स्वरूप वर्तमानमें उसे संक्लेश हो रहे है, अनेक कर्मो 
का बंध हो रहा है, भविष्यमें दुर्गतिका सारा प्रबंध कर रहा है। अंतमें रहेगा 
कुछ नहीं । सब कुछ विछुड़ जायगा । 

प्रात्मतति :--असूर्त आत्मा इस शरीरसे निकल जायगा कि नहीं ? 
बिछुड़ जायगा कि नहीं ? किसीके रोके न रुकेगा | एकदम यहाँसे यह भ्रात्मा 
प्रस्थान कर जायगा । कैसी ही कांचकी हवेली वनालो जिसमें हवातक जानेके 
की जगह न हो | ऐसी जगह पर भी मरने वाला रोगी जब मर जाता है तो 
काँच फूटता तक नहीं है, धवका भी नहीं लगता है और यों ही झ्ात्मा चिकल, . ' 
जाता है। यह आत्मा असूर्त है और इसकी निर्व्याघात गति हूँ । 

श्रात्मपरिशतिफी प्रेरणा :--इस मुझ श्रमूृर्त आत्माका अगले भवर्भं कौन 
साथी होगा ? किसपर इतने नखरे बगराये जायेंगे । और इस वक्त भी शरीर 
का कौन साथी है ? सवके परिणाम भिन्न-भिन्न हैं, सबका आशय जुदा-जुदा 
है। अपने आशय और कपायोंके श्रनुक्तल जनोंकी प्रवृत्ति होरही है। कोई 
किसी दूसरेका कुछ नहीं कररहा है । यहाँ भी हम अ्रकेले ही है। तब फिर 
किसकी शोर राग करके बरवादी की जाय ? यह राग परिणाम अशुभ है। 

शुभ परिणति :--हाँ जब शुद्ध विकासकी, आत्माके स्वरूपकी भक्ति है, 
उसकी ओर श्रनुराग है और शुद्ध स्वरूपके विकासमें जो लग रहे हैं ऐसे साथु 
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संतोंकी ओर अनुराग है तो यह अनुराग शुभोपयोग है इस अनुरागमें भी 
जुभपना जब भली प्रकारसे होता है तब यह भी विदित होता है कि मेरे हित 
का साधन यह है और इन पंच परमेष्ठियोंने हितका साधन पाया है इसलिए 
ये पूज्य हैं। ऐसा हित मैं भी कर सकता हूँ वह हिंतका साधन दीखे जहाँ पर 
गुद्ध आत्माओंमें भक्ति जगे । तो इस भक्तिका शुभपना वास्तविक मानेमें शुभ- 
पने को धारण कर सकता है। सव जगह बात यही आयगी । 

हिताहितनिर्शंत्र :--आत्महितके लिए कि अपने ,आत्माके सहज स्वरूप 
को जानो और उपसे ही स्नेह लगाओ । और यह पक्का विश्वास वनाये रहो 
कि मेरे आात्मतत्वक्रे अतिरिक्त जितने भी लोकमें पदार्थ हैं, भाव हैं, पर्पाय 
हैं उन सबसे मेरा हित नहीं. वास्ता भी नहीं है। मैं अपने झ्रापके स्वरूप को 
ही देखू' और उसमें ही लिप्त होऊ' तो मेरा कल्याण है ( यदि इतनी वात 
बन सके तो इसे सर्व वैभव मिलेगा । फिर किसी भी विभूति की अथवा किसी 
भी संग प्रसंग की आवश्यकता नहीं रहती । 

द्व ष परिणति :--ह ष तो सव अशुभ ही होता है। कदाचित यह कहा 
जाय कि साधु संत जन भी शिष्योंकी शिक्षा आ्रादि व्यवहारके समयमें अपने 
शिष्योंपर क्रोध भी करते हैं, कुछ डाट डपट भी करते हैं तो क्या यह हव प 
भी अशुभ नहीं है इसका समाधान यह है कि द्वेष वह है जो निज स्वार्थ पूर्ति 
की भावनासे हो किन्तु जो शिष्यके हितके लिये, भलेके लिये उत्पन्न रागके 
कारण हुआ है, उस ह्वं षके मूलमें दं ष नहीं है और न कोई निजी बिपय 
कषायोंका स्वार्थ है। इस कारण वहाँ भी शुभ रागकी झुख्यता है वह राग 
परहितकी भावना वाला शुभ राग है। उस रागके रहते सन्‍्ते जो प्रबृत्ति हुई 
वह शुभ रागकोी प्रवृत्ति है। कल्याणके पथसे कुछ स्वलित हुए शिष्योंपर जो 
है प होता है उस हू पके मूलपर दृष्टि दें तो वह वाह्ममें 6 घरूप परिणत्ति 
अन्तरमें परकल्याणुरूप है, इससे शुभ कहा जाता है। पर वास्तवमें जितना 
अंश हू षका है उतत्ता अंश भी अशुभ है और जो अन्तरमें शिप्यके कल्याणुका 
अनुराग बसा है वह तो शुभ ही है उस प्रकार राग तो शुभ और अशुभ दो 
प्रकारके चलते है और मोह और ह्व प अशुभ ही हैं। 

ज्ञायक स्वभाव आनन्दनिधानसे च्युत वृत्तिका फल घिनाश :--भेया ! चाहे वह 
शुभ हो, चाहे अशुभ हो, आनन्दनिधान ज्ञायकस्वभावमय निज स्वच्छ 
स्वरूपसे चिगकर जितनी भी बृत्तियाँ बनती हैं वे बृत्तियाँ मुझसे पृथक हैं। 
उनसे मेरा हित नहीं है। बे मेरे विनाश करनेके लिए उपस्थित होती है। 
उनसे वैराग्य होना वास्तविक बैराग्य है । किससे राग हटाना है? कोई जीव 
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अन्य पदार्थोसे राग नहीं कररहा | जो राग परिणाम किया जा रहा है, 
उसका आश्रयश्षत, विषयभूत परपदार्थ हैं। इन परिणामोंकी उपजकी पद्धति 
ही ऐसी है कि किसी परपदार्थका विकल्प बनाते हुए ही रागादिक उत्पन्न 
होता है जिस पदार्थको विषयभूत वनाकर यह राग भाव उत्पन्न होता है 
उसको उस विपयका राग क्हा जाता है। 

रागसे राग या विभावसे राग :--वास्तवमें तो यह जीत पदार्थसि राग 
नहीं करता, किन्तु अपने आपमें रागका विचार उत्पन्न करता है। जब यह 
जीव किन्हों पदार्थेसि राग कर ही नहीं सकता तो पदार्थोका राग्र छोड़ेगा ही 
वंया । यह तो अपने विभावोंसे राग करता है तो छोड़ना भी अपने विभाव 
को है और उस विभावके राग को है । 

क्रोधादि कबायमें विदेकका अ्रमाव :--अपने परिणामोंको सब जीव भला 
भला समभ रहे है। क्रोधमें आ-. र किसी पर पदार्थके बिगाड़नेका संकल्प 
होता है तो इस संकल्पको भी वह भला बना देता है जैसे कभी, था कभी 
क्या, सेठ चंद्रभावकी जीवनीकी ही एक घटता मेरे ग्रुरुजी सुनाते थे कि 
जब चन्रमानकी माँ ने कहा कि घी थोड़ा रह गया, घी मगवावों तो उस 
समय सेठ जी वोले कि इतना घी खर्च किया जाता है ? ञ्रब॒ घी तेज हो 
गया है | इतनी वात सुनते ही माँके हाथ में ३-४ सेर घीसे भरा हुआ डबला 
था सो उस डबलेकों पटकर कहा, वस अव घरका नाश हो गया। गुस्सा 
आ गया । इतनी गुस्सा आनेका कारण था कि मांने सोचा कि सेठ जी में 
इतनी अनुदारताका भाव कैसे झा गया ? इससे माँ को क्रोध आया तो उसने 
सामने ४ सेर घीका डबला फोड़ दिया । उसे अविवेक नहीं मालूम पड़ा। 
ओर भी देखो । जब किसी पुरुषके क्रोध बढ़ जाता है तो दूसरोंकी जान लेने 
तकका संकल्प करते हैं। और इतना क्रोध करने पर भी यह नही मालूम 
होता कि हम गैर ठीक कर रहे हैं। उसे तो यही जचता कि मैं जो करता हूँ 
बह ठीक करता हूँ। 

सानादि कषाय की विडश्बना :--इसी तरह घमंडकी बात ले लो। श्रभिमान 
में आकर कितनी ही बाते यह बक देता है श्रौर अपने शरीरकी कंसी-कंसी 
चेष्टाएँ कर लेता है। जिन्हें देखनेवाला उसे वेबकफ समभता है। पर 
अभिमानके आवेशमें श्राया हुआ पुरुष यह समझता है कि मैं यह ठीक काम 
कर रहा हूँ। इस जीवके जब कषाय जगती हैं तो यही समभता हैं कि मैं 
जो प्रवृत्ति कर रहा हैँ वह ठीक कर रहा हूँ । माया और लोभमें वर्तते हुए 
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भी यह अपनी प्रब्नत्तिको बड़ी बुद्धिमत्ताकी बात समझता है। हाय, अपने 
भशायक स्वरूपकी भूलसे कितनी विडम्बनायें होती हैं। अज्ञान ही रोग है । 
उस रोगकों वह अ्ज्ञानी नहीं समझ पाता । ये राग देप और मोह कर्मवंध 
के सावऊतम हैं। इसलिए कर्मबंघसे जिन्हें वचना है, मुक्तिका मार्ग जिन्हें 
लेना है, वे यदि धरके चार-छह जीवोंसे ही राग करते हैं तो वे ठोक काम 
नहीं कर रहे हैं । जगतमें जैसे श्रनन्ते जीव हैं वैसे ही ये जीव हैं, और जीवों 
से इन जीवोमें कोई खास विश्वेपता नहीं है । कितनी अज्ञानताकी बात है कि 
उन अनन्ते जीबोंमें से व्यर्थमें कुछ जीवोंकों छांट लिया कि ये मेरे हैं । अ्रव 
सारा परिश्रम उनके लिए ही हो रहा है । सो यदि विवेकनहीं किया जायगा, 
बरबाद कौन होगा ? मोहमें ही यदि मस्त रहे तो इसका परिणाम बहुत ही 
कठिन होगा । निम्न गति हो गई तो कल्याणका फिर अवसर कब मिलेगा ? 
तरजन्मकी दुर्लमता '--भैया ! यह नरजन्म बहुत दुर्लभ है। कहाँ तो 
निगोदिया अवस्था जिसकी जड़ जैसी अ्रवस्था मालूम होती है शौर कहाँ यह 
नरजीवन.। निगोद भवमें एक शरीरके अनन्त निगोदिया जीव स्वामी है, 
जिनका एक सेकिण्डमें २३ बार जन्म मरण होता है। न कुछ जेंसी दक्शा 
है, ऐसी निगोद अवस्थामें अनन्त काल बीते । किसी प्रकार सुयोगवश वहाँ 
से निकले स्थावरोंमें पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु, प्रत्येक बनस्पतियाँ इनमें कितने 
कितने प्रकारके शरीर हैं, स्थितियाँ हैं, उनमें उत्पन्न हुए, वहाँसे निकले त्तो 
दो इन्द्रिय हुए, अब जीभ मिली अब पदार्थोका स्वाद लेनेकी ताकत मिली, 
स्थावरमें तो रसका स्वाद लेने तकका भी साधन न था। फिर तीन इन्द्रिय 
हुए, चार इन्द्रिय हुए, असैनी पंचेन्द्रिय हुए | यहां तो उपाय ही क्या है । कुछ 
वित्रेक ही नहीं जग सकता है। मन भी प्राप्त नहीं है । कभी संज्ी जीव हुए 
तो कुत्ता विल्‍ली बन गये, गधा, सूकर हो गये तो वहाँ क्या दशा हैं, देखते 
ही हो । सूकरोंकों वाधकर भालोंसे छेद कर मार डालते हैं। यह बात और 
की वया सोचें, खुद की भी ऐसी दक्षा हुई और अब भी नहीं चेते तो अब 
ऐसी दणायें होनेमें कोई बाघा नहीं आयगी ! 

परजोवनर्मे कर्तव्य :--अनेक कुदशाशोंमें भ्रमण करंते-करते श्राज मनुष्य 

हुए हैँ । पहिले भी कभी मनुष्य हुए थे तो वहाँ भोगोंमें रत होकर जीवन 
निष्फल बनाया था । तो झ्राज भी विषय कपायोंकों लेकर जीवन निष्फल 
बनाया जारहा है । इसमें बुद्धिमानी क्‍या हैं।अव चेतें श्रोर इस विभाव 
बुद्धिसे विरक्ति लें और ज्ञानरसका स्वाद लेकर अपने श्रापकी प्रश्षुतामें छुक्े 
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रहें | प्रभुके हम रोज दर्शन करने अ ते हैं और घरसे ममताका विष भरे,हुए 
झा] हैं, अपनी दयर्न.य दशापर रुदन नहीं होता हूँ? प्रभुके आगे दर्शन 
करते हुए, गेख चल्ली की जैसी धुनमे बाह्य पदार्थोमें ही उपयोग लेते हुए 
रटी सटाई विनती पढ़कर चले जाते है तो अपने प्रभूका दर्शन क्या किया | 

निज प्रभुताके रश्श नमें प्रभुका दर्दान :--प्रभूके दर्शन मंदिरमें नहीं- मिलते । 
मंदिर तो साधन हैं । घर तो है विषयोंका साधन-तो वहाँ प्रभुके दर्शनका 
उपयोग बनाना कठिन हैं । सो घर छोड़कर एक साधनाकी स्थितिमें श्राते 
हैं, प्रभूके दर्शन मूर्तिमें नहीं मिलते, मूर्तिके दर्शनका साधन है। बच्चोंको, 
मित्रोंको, स्त्रीकों, देखकर विषय क्रपायोंके परिणाम निकलते निकलते 
प्रकट हुए थे तो उन जीती जागती अउभ मूतियोंका दर्शन छे ड़॒ क्र .प्रभुक्री 
स्थायित मूर्तिके आगे प्रभ्ुका स्मरण करने, प्रभुके दर्शन करने मैं आता हूँ। 
इस प्रभुके दर्शव अपने आपमें मिलेंगे | कदाचित्‌ समवसरंणमें भी पहुच जायें 
और साक्षात्‌ अरहंत देव विराजमान हों, .उनके वर्शनके अवसरमें भी हमें ४ 
प्रभुके दर्शन.उनमें नहीं मिलेंगे । वहाँ भी जो कुछ देख, पाया, समभ पाया 
उस अवसरमें भी प्रभुके दर्शन हमें अपने आपमें मिलेंगे। सो धैर्य करके, 
उदृण्डता छोड़कर विश्वाम लेकर अपने आपमें आना चाहिए, और अपने 
प्रभु स्वरृपके दर्शन करके संतुष्ट रहना चाहिए । | 

राग द्वंष मोहको विशिष्ट परिणाम कहते हैं और राग हढ प मोह रहित 
होकर ज्ञाता हृष्ठा मात्र रहनेको अविशिष्ट परिणाम कहते है। इसको 
कारणमें कार्यका उपचार करके कार्य हूपका निर्देशन करते हैं । 

सुहपरिस्षामो पुण्ण'ं असुहो पावत्ति भरिमगण्णेसु । 
परिणामोणण्णगदो.. दुकखकक्‍्खयकारणं समये ॥ १८१॥३ 
- शुभ परिणाम पुण्य है व अग्रुभ परिणाम पाप है, और अपने आपके 

भ्रनन्‍्य आत्मतत्वमें लगा हुआ परिणाम दुःखोंके क्षयका कारण है। ऐसा 
आमममें कहा गया है । 33 3 | 

परिरामके दो भेद :--शुभ परिणाम और अशुभ परिणाम किसी पर 
द्रब्यमें प्रश्नत्त होनेपर ही हुआ करते हैं। इसलिए परिणामोंमें दो भेद करलें 
एक परद्रव्यप्रबुत्त परिणाम और एक स्वद्नव्यप्रद्ृत्त परिणाम । जैसे पहिले 
कभी कहा था कि जीव और. अजीव, इस प्रकार के दो द्रब्य बतानेका 
प्रयोजन यह है कि हमें अजीवसे अलग होना है और जीवमें लगना 
। है इसी प्रकार परद्रव्यप्रवृत्त परिणाम और स्वद्रब्यप्रवृत्त परिणाम इस 
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अकारके - दो. भेद करनेका प्रयोजन यह है कि परइन्यप्रद्त्त जितना भी 
परिणाम है वह विकार है। उसकी रुचसे आत्माका कल्याण नहीं 
है । स्वद्रब्यपबुत्त पःरणा[म ही मेरा रक्षक है, गुह है, बंग्रु है, शरण है, 
देव है, प्रभु है। परद्रब्यप्रबृत्त परिशाममें प्रत्येक पंदाथोसे उपरव्रित करके 
प्रका विपय बनाकर अनुराग किया जाता है। इस परिशणामकों कहते हैं 
विशिष्ट परिणाम, , किन्तु स्वद्नब्यप्रद्ृतत परिणाम कैसा है कि उसमें परकी 
उपरक्तता रंच भी नहीं है े है > ॥. 

अतुल वैभव अपने आपमें :---इस जीवका सारा वैभव अपने आ्रापके भात्म- 
तल्वमें है । आनन्द कहीं बाहरसे नहीं लाना है। आनन्दमय तो यह स्वयं 
ही है। आनन्द स्वरूपको अलग क़र दिया फिर इसमें रहा क्या ? ज्ञान 
और आनर्द भावका ही नाम आत्मतत्त्व. है । यह आत्मा भावात्मक पदाथ 
है। इन भावोंका आधार अवदय है । वह आधार कुछ अन्य चीज नहीं है 
किन्तु ज्ञान और झ्रानन्द जैसे अनन्त गुणोंका जो सम्रृह है वह समूह 
आधारभूत है।- कहीं आ्ात्मतत््व पृथक चीज हो और उसमें ज्ञान और 
ग्रानन्द फिर किसी प्रकार भरा जाता हो ऐसा नही है । # 

शुद्ध उपयोगकी साधना :--ैया ! यह शुद्ध तत््वका उपयोग वहुत बड़ी 
सुभवितव्यतासे प्राप्त होता है। इस प्रकारके निर्मारके लिए वाह्य साधन 
कितना पवित्र रहना चाहिए । एक पवित्र प्रभूकी सेवा कंसे पवित्र वातावरण 
में हो सकती है सो इसका भ्रनुमान वही लगा सकता है जिसने इसे शुद्ध 
उपयोगके दर्शनके लिए अपनी कमर केस लो है। अनेक घटनाएँ इसका 
बाधक कारण बन जाती हैं। अ्रभी ही श्रभी देखो कि जिसकी चर्चा माशन्रके 
प्रसंगमें इस तखतसे लगी हुई चौकीके निमित्तसे बाधा होगईं। हमने देखी 
तें। नहीं थी पर इसके संयोगका थोड़ा हलन भी बाधक निरित्त बन गया 
और बिना देखे ही बता दिया कि इस तखतसे कुछ लगा है क्‍या ? अ्रभी घन्टों 
का बजना और अटपद रूपमें लोगोंका आना जाना यह तो इस चर्चामें 
कितना अधिक मेरा बाधक बना होगा ? जो इस चर्चाको रुचि पूर्वक चाहता 
हैं, बह अनुमान कर सकता है। और अन्यत्र भी इस परम ऐश्वर्यशाली निज 
आत्मदेवकी उपासनाके लए कितनी साधनाक्री इसको झ्रावश्यकता है? 
उसका निर्शय करके उप् प्रकारके यत्तमें लगां जाय तो इस दुर्लस नर 
जीव में कुछ फल पाया समझो । 

प्रनावि कालसे संस्कारवश जो किया उसके स्थान पर जो नहों क्रिया उसे करनेकी 
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प्रभुकी प्रेरणा :--विपय और कपायोंके परिणाम तो इन जीबोंने कुत्ता, सुकर 
गधा, घोड़ा बनकर भी बहुत-बहुत कर डाला है| यदि विषय कपाय ही इस 
जिन्दगीका प्रयेजन है तो कृपा करके अपने आपपर दया करके श्रपने 
अन्तरसे इसका निष्कर्प तो निकालों कि इसने जी करके क्या लाभ उठाया 
? इसकी योग्यता ग्र्भ। उत्कृष्ट नहीं है। लेकिन उत्कृष्ट बननेका उपाय 
उत्कृष्ट चेतनके दर्शन करना होता है । हम अपने आपको ऐसा ही सोचते 
रहें कि यह कल्याणका काम तो प्रभुका था सो उन्होंने कर लिया या अमुक- 
प्रमुक परमेष्ठियोंका है सो वे करते है । हम तो भ्रृहस्थ हैं, श्रावक हैं, हमारा 
काम तो यही है कि कमाना और जिनसे ममता है उनके लिए खर्च करना 
इतना ही हम लोगोका कर्तव्य है । यदि यहाँ तक ही सीमित रहे तो ऐसा 
उत्कृष्ट नरजीवन पाकर भी अपने प्रभुपर यह श्रन्याय किया समभिये। 
जो झ्वसर सदाके लिए दुःखोंसे छूटवेका उपाय करनेको मिला है वह अ्रव- 
सर य्रदि बिपय कषाय जैसे मलिन परिणामोंके लिए ही लगा दिया तो 
अनादि प्नन्त पं वारमें इतने विस्तुत लोकक्षेत्रमें मेस क्‍या हाल होगा। 
इसका विचार भी तो करना चाहिए। 

्रशनु वकी प्रीतिका निबेब :--भैया ! अयनतों इन्द्रियोंकों संयेत करके जरा 
मनको सब जगहसे हटाकर अपने श्रापके कल्याणकौ भावनामें लगायें। 
बहुत समय तो होगय। लोगोंको पूछताछ करते हुए बहुत-बहुत समय तो 
गुजर गया, .जनम॑ ममता है उनको प्रसन्न वनानेके लिए। हाथमें तो श्रोज 
कुछ भो नही है । यह आत्मा तो ज्योंका त्यों उन सबसे अद्भगुता, श्रौर जैसे 
कि पहले ब्याकुल थे उस ही प्रकारसे व्याकुल हैं । जब यह शरीर भी न 
रहेगा तो अन्य और जड़ वैभव की तो बात ही क्या ? इस भवके निकल 
जाने पर क्या किसीने देखा है कि कुछ विश्वूत्त साथ गई हो | प्राण निकल 
जानेके वाद यह शरीर भी पड़ोसियोंको सुहाता नही है। मरनेका जैसा ही 
नाम सुनते है, एकदम तुरंत ही जुड़ कर वे उस शरीरको ले जाकर फुकनेको 
धुनमें रहते हैं । चाहे श्रन्य कामोंमें देर हो जाय पर इस शरीरके फुकनेमें 
देर नहीं की जाती है | मेरा इस जगतमें कहीं कुछ 8०0 तब पर ब्रब्योंमें 
लगा हुआ परिणाम.कक्‍्या मेरे नाश करनेपर उतारू नहीं हूँ । 

विशिष्ट परिणामके भेद :--यहां परिणामोंके दो भेद किये गये है। एक 
परद्रब्यप्रवृत्त परिणाम और एक स्वद्रव्यप्रवृत्त परिणाम ० परद्रब्यप्रवृत्त 
परिणाम विकार है। किसी भी बिकारसे आात्माका हित नहीं है। शुभ परि- 
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गाम तो एक अल्प दंड है और अशुभ परिणाम महादण्ड है। जंसे किता' 
पर एक लाख रुपयाका, जुर्माना: किया गया है तो वह कोशिश. करके १ 
_हजारेका जुर्माना रंखां लेता है और उस मुकावलेकी हृष्टि होनेसे १. हजार - 
-. रुपया-अदा करनेमें वह प्रसन्न दिखता-है। पर उमपके श्रन्तरमें पड़ी हुयी गुप्त 
. आवाजको देखो तो क्या वह. एक हजार रुपया भी शुद्ध आशयसे देना 
: चाहता है। एंक लाख जुर्मानाके आगे एक हजार रुपयाका दंड अल्प है, से) . 
उस अल्पमें कुछ सुखका अनुभव करता है ।पर उस अल्प दंडको भी वह 
घनिक-नहीं देना चाहता हें।..... 
ह संद पीड़ाको भला कहनेमें व अ्रन्तरमें उसे न चाहनेमें रोगीका ह्टान्त :--और.. 
भी देखो, जैसे कोई रोगी. बुखारसे पीड़ित हैं, श्रभी १०४ डिग्री बुखार था. 
जिससे वह विह्वल था, परेशान था, वेहोश था | अब, उसका बुखार उतर... 
कर १०० डिग्री रह गया । मित्रजन आते हैं.। पूछते हैं कि भाई अ्रब :कैसी 
तबियत है ? रोगी कहता है श्रव. बहुत ठीक है, अभी २-३ डिग्री बुखार चढ़ा 
. है लेकिन उत्तर यह निर्केलता है कि अव तबियत ढीक है। भर, सुखंपूर्वक 
भी बोलता है पर उससे कहा जाय कि भेया तवियत ठीक है ना, तो अब . 
. ऐसे ही बने रहो । तो वह बेसा बना रहना नहीं चाहता । और उत्तर देता 
है. कि दो-तीन डिग्री बुखार अभी बाकी है उसकी तो तिकालना ही पड़ेगा | 


. , मंद कषायंकी वृत्तिमें प्रंसन्‍तता थे अ्ेझेचि :--इंसी तरह परद्रब्यप्रबृंत्त ज्ञानी 
पुरुष भी . प्रयोजनबश जब पर द्रब्योमें प्रबृत्त होता है, वह जब शुभ राममें है 
परंमेष्टिभ॑क्तिमें है, अन्य-अन्य संव,प्रेंसेंगोमें है, उस समय ..उसंकी बूत्ति को 
देखा जाय तो शुभ प्रसंगोंमें अपने भावोंसे लग. रहा- है, प्रसन्न भी: है, खुश 
: में होता है, लेकिन देखो उस ज्ञांनीके अन्तरकी भ्रावाज, जिस ज्ञानीने शुद्ध 

ज्ञायक स्वेभावके अनुभंवंका आनन्द रसे पी लिया. है उस ज्ञानीके -इस प्रसंग 
में जो बृत्ति जग रही है वह इसमें प्रसन्न भी है, तो भी. उसके अन्तंर -की 

: आवाजं॑.यही निर्केलती है कि.यह भी एक अल्प दंड है क्या तुम इसमें रहना 
“चाहते हो ? नहीं, नहीं। इस घरको छोड़कर श्रेपने शुद्ध ज्ञायकस्वृरूपके 
अनुभव गृहमें ग्रानेकी वह उत्सुक है। परद्रव्यप्रवृत्त परिरणाममें ज्ञानीको 
.. _रंच भी रुचि नहीं है। प्रभुका दशेन करते हो, जो प्रभुका स्वयं शुद्ध ज्ञानमात्र 
_ स्वेरूप दीख रहा है और उस शुद्ध ज्ञानमात्र स्वरूपकी रुचिमें प्रसन्न हो 


रहा है वह उंसे शुद्ध प्रभुकी रुचिसे रुचि करेगा या निज ज्ञानंमात्र स्वभावसे 
- रुचि केरेगा ? 8 


। 
है 
ल्‍ 
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(रणारोंके प्रकार __ परिणाम दो प्रकारके हैं, प्रद्रव्यप्रबृत्त प्रिः 
गगाम और _स्वद्रव्यप्रदूत परिणाम प्रद्रव्यप्रदूत्त परिणामके फलमें यह 
है, यह संक्ार 5 जगजाल हैं गैर. स्वद्रव्यभ्रदृत्त परिणाम हे कि 
परिणाम हैं इसलिए प्रिणाममें विश्विप्ट .कार्य नहीं हो 
कता । विशष्ट कार्य क्या हैं ! संसार और अविशिष्ट कार्य है असंसार । 
.. मुक्ति इब्दें घयरेपभूत तस्दरसका मुक्ति शब्दमें यह अर्थ 
व्व्नित नहीं होता मक्तिका परिणाम इन शब्दोंसे कहनेपर आनन्दरसका 
आधार यहें एके जाव है यह भी्ति व्यक्त नहीं हों पाता 3। मेरी शक्ति हीं 
भर्थात्‌ मैं छू, गर्ं व्यावहारिक अंश आते: छूदू, किससे छूटू ? उसे 
छूटतेका यह ग्राशय कुछ असर आशय है, और सह असंसार परिणाम, 
अर्थ परिणाम यह सब्से सीधे सहज स्वरूपपर टप्ट पहुँचाता हैं 
अधिशिष्ट परिणाम तो परमें अनुपरत्ततामें गैर, विशिष्ट परिणाम प्रमें 
उपरक्ततामें है 
वृत्तियोंके लिर्णाय) इनमेकी भेरणा गयी | हम कितने प्रद्रव्यप्रदत्त है| 
रहे हैं. इसपर निगाह देकर, अपनी ते सोचकर, उरने ट्योंसे वार: 
होकर अपने आपके कल्याणुकी हमें शिक्षा लेना हैं इसे असार संसारमें। 
इन भूडे व्यवहां रोमिं, ३ भायामय मंके मध्यमें ४ कोई लाभ नहीं 


विद्विष्ट प्रिणामोंका जाल :--परद्रव्यप्रदूर्ते प्रिणाममें हम कितना विकेट ' 


5 । किसको सुखी करनों चाहते हैं.? कौन रुखी होता चाहता है? किसकी 
कह्याण करता हैं? ऐसे अपने आपकी ही जबंतक पहिचान से होगी तब 


गाथा १७८ ] [ ७१ 


तक अन्य प्रोग्राम बनेगा ही क्या । जब निजमूलमें ही सारी भूल पड़ी है तो 
चलनेकी दिशा कंसे मिल सकती है ? कुछ घर्मका काम कर देनेकी बात 
तो दर है, | यथार्थ व्यवहार भी नहीं बन पाता । 

सोह निर्मोह भावकी व्यक्ति अव्यक्ति क्षेत्रजन्य नहीं :--ग्रहस्थ भी उतना ही 
निर्मोही हो सकता है जितना कि निर्मोही साधु परमेष्ठी होता है । निर्मोहता 
में अन्तर नहीं होता4 अ्रच्तर तो राग और ह्व पोंकी डिग्रियोंमें होता 
कल्याणशीलता तो यथार्थ ज्ञानके बलसे प्रकट होती है। उसके लिए तो 
ययार्थ ज्ञान चाजिए | यथार्थ ज्ञान उसही को कहते हैं कि जो कुछ वस्तुमें है, 
जैम्ता स्वरूपास्तित्व है, जैसी सत्ताका पदार्थ हैं उसही प्रकारका अछूता केवल 
दिख सके, ज्ञानमें आ सके तो उसे कहते हैं सम्यस्ज्ञान। भगवान परिपूर्ग 
सम्यश्ज्ञानी है । वे पर पदार्थ जब जिस पर्यायसे परिणत होते है उन-उन 
पर्यायोंह्प परिणतिको जानते है और कंसा क्या है? किस कारण क्‍या 
होता है ? यह सब निर्णय श्र्‌त ज्ञानका बिकल्प है । 

अविशिष्ट और विशिष्ट ज्ञानकी प्रवृत्ति व परिस्याम :--केवलज्ञानमें कल्यता 
नहीं है । केवलज्ञान तो भिन्न-भिन्न अपनी-अपनी यूनिटमें, एकत्वमें रहते हुए 
अशुद्ध हो तो, शुद्ध हो तो, ज्ञाता मात्र हं।ता है। भाईने गाली दिया इसलिए 
वह दुःखी हो गया, ऐसा ज्ञान प्रभुके नहीं होता । वे तो उस प्रकार देखते है 
जानते हैं जैसे कि हम आप निश्चय हृष्टिसे सव पदार्थों को जाना करते हैं । 
केवल पद्धतिकी बात कह रहे हैं। यह नहीं कह रहे कि हम उस भगवान 
की तरह जान चुके हैं मगर निश्चयहृष्टिकी पद्धतिकी तरह वे पदार्थोमे 
पदार्थोंके पदार्थगत तत्त्वको, उस प्रकार स्थित पदार्थों जानते है । तो 
आ्राप यह कह सकेंगे कि हम कई मामलोंमें सिद्ध भगवानसे भी बढ़े चढ़े 
जानी है । हम तो रात दिन खूब अच्छी तरहसे जान रहे है कि यह मेरा घर 
है, ये मेरे घरके लोग हैं, इतना मेरा वेभव है, इतना मेरा यश है, वह सिद्ध 
भगवान तो इतना नहीं जान पाता है। हम कई मामलोंमें तो प्रभुसे भी 
अधिक बढ़े चढ़े ज्ञानी हो गये हैं। भाई, प्रश्गेसे वढ़कर जानी नहीं हुए है 
किन्तु प्रभु सर ज्ञानी भर हैं, वे भ्ज्ञानी नही है। तू अपने प्रभुसे बढ़कर यों है 
कि तू श्रज्ञानी वनरहा है जो बात प्रभुमें नहीं है उन वातोंसे तू अपनेको बढ़ा 
चढ़ा ज्ञानी समभरहा है। ये दो प्रकारके जो परिणाम कहे गये हैं १--परद्वव्य॑ 
प्रवृत्त और २--स्वद्रव्यप्रवृत्त परिणाम, उनमेंसे विशिष्ट पररणाम है परद्रव्य 
प्रज्नत्त। उस विशिष्ट परिणामके दो भेद हैं। एक शुभ परिणाम अर दूसरा 
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अशुभ परिणाम । ये शुभ परिशाम और अशुभ परिणाम वया चीज है? कंसे 
होते हैं ? बया ढंग है ? इसका भी अ्रव विचार कीजिये । ड़ 

पुण्य व पाप स्वयं क्या और क्यों ? :--विशिष्ट परिशामके दो भेद हैं। (१) 
शुभ परिणाम और (२) अशुभ परिणाम । शुभ परिणाम तो पृण्य है और 
अशुभ परिणाम पाप हूँ । इस शुभ परिणामका नाम पृण्य क्यों रखा और 
अशुभ परिणामका नाम पाप्‌ क्यों रखा ? इसका कारण बताया है कारण 
में कार्योका उपचार करना । शुभ परिशाम पुण्यरूप पुदूगल बंधके कारण 
हेते हैं इस कारण पुण्यरूप पुदूगलवंधके कारणा होनेसे शुभ परिणामोंकों भी 
पुण्य कहा गया है और पापरूप पुदूगलबंधके कारण होनेसे अग्युभ परि- 
खामको पाप कहा गया है। स्वयं ये सब क्या हैं? थे तो एक परिणाम हैं 
और हैं भी विभिष्ट परिणाम । ः 

ग्रविशिष्ट व विशिष्ट परिणमत :--आत्माके निरुपाधिक सहज स्वधावका 
जो परिणमन है वह तो हुआ अधिशिष्ट परेणमन और उससे चिगकर 
जितने भी कुछ अ्रन्य-अन्य ढंगके परिणाम है वे सब हैं विशिष्ट फारणमन ! 
ते आत्माके परिणामोंकों आर्त्म/यताके नातेसे देखा गया तो इन परिस्थामों 
में इसी प्रकारका ह घीकरण हुआ कि ये सव विशिष्ट परिणाम हैं, और 
अविशिप्ट परिणाम वह है। श्रार्त्मीयताके नाते पृण्य और पाप ये. भेद नहीं 
निकले कि यह परिणाम तो पुण्य है और यह परिणाम पाप है। यहाँ तो 
इतना ही ज्ञात हुआ कि यह तो हैं अविशिष्ट परिणाम, मेरी आत्माका 
स्वस्सतः होने वाला परिणाम और ये हैं सब विशिष्ट परिणाम । अधि- 
शिप्ट परिणाम एक ही होता है और विशिष्ट परिणाम नाना प्रकारके होते 
हैं । जैसे किसी पूछे हुए प्रश्नका उत्तर जो सही है वह एक ही होता है और 
जो गलत हैं वे नाना प्रकारके होते है। इसी प्रकार आत्मामें स्व॒स्सतः होने 
वाला परिण्माम एक ही है। वह है ज्ञाता द्वप्टा मात्र । 

अविशिष्ट द॒ विशिष्टमें भेद :--केवल जाननरूप बर्तन हो, वह तो है 
अआविशिष्ट परिणाम | और जितने नेमित्तिक औपाधिक परिणमन हैं वे 
विशजिप्ट परिणमन हैं | भ्रविशिष्ट परिणाम ही मेरे लिए शररणभूत्त है, क्यों 
कि यह शआत्माका, यथार्थ स्वरूप है । और, विशिष्ट परिणाम मेरी भूलसे 
अनेक विडम्बनाएँ वनानेके कारणभूत हो गये हैं। अव उन विशिष्ट 
परिणामोंके ये दो भेद करें कि यह पुण्यरूप परिणाम -है और यह पापरूप 
परिणाम है। यह भेद कारणमें कार्यका उपचार करके निकला है। श्र्थात्‌ 
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शुभ परिणाम तो है पुण्यछप पुदूगलबंधका कारण और शअ्रशुभ परिणाम 
है पापरूप पुद्गल बंधका कारण । 

पुदंगलबंधमें अ्समानता :--ये पुद्गलबंध कोई पुृण्यरूप कहलाते हैं और 
कोई पापरूप कहलाते है । ये विभाग कंसे हुए ? तो पुण्य रूप पुदूगल कर्मो 
के विपाकके .न|मत्तसे लौकिक जीवोंकों सुहावनी वातें मिलती है उनको 
इन्द्रियज व मानसिक आनन्दके साधन प्राप्त होते हैं इसलिए सातावेदनीय 
आदि कर्मोको पुण्य कर्म कहा है और पापरूप पुद्गलकर्मोके बिपाकसे इन 
जीवोंको दुःखका बंधन मिलता है, इन्द्रिय और मनको असुहावना लगे, ऐसा 
वातावरण प्राप्त होता है इस कारण उस पुदूगल कर्मको पाप कहा है। 

पुदगलवंधमें अ्रसमरनताकी सान्‍्यता क्‍यों व किसकी ? :--पुण्य और पापका 
भेद लौकिक जनोंके सुहावने और असुहावने लगनेकी अपेक्षासे है। और, 
आत्माके गुगोंका घात करनेके कारणभूत होनेसे उन ज्ञानावरणादिक 
घातिया कर्मोको पापरूप कहा गया है। स्वकी ओरसे देखते है तो शुभ 
प.रेणाम स्वयं पुण्य कहलाता हो और अशुभ परिणाम स्वयं पाप कहलाता 
हो, यह बात इसके आत्मीयताके नातैसे घटित नहीं होती । ये जो जितने 
विशिष्ट परिणाम है वे सब निविकल्प समाधिसे च्युत करनेकी दशा वाले 
हैं । इस कारण वे सब अहितरूप है,किन्तु श्रविशिप्ट परिणाम हितरूप ही है । 

काररामें कार्यका उपचार :--पौद्गलिक कार्माण वर्गणाश्रोंमें कर्म नाम जो 
पड़ा है वह तो जीवविभावरूप कारणमें कार्यका उपचार करके पड़ा है । 
अर्थात्‌ कर्म तो जीवका विभाव है, जीव जो करे सो कर्म याने जीवने भाव 
किग्रा तो कर्म हुआ जीवका विभाव और उस कर्मका निमित्त पाकर जो 
पुदगल वरगणाओंमें अवस्था हुई उस अवस्थाका नाम फिर व्यपदिष्ट हुआ 
कम । तो वह तो आत्मविभावरूप कारणरामें कार्यका उपचार करके कहा है 
और शुभ परिणाम पुण्य है और अशुभ परिग्याम याप है ऐसा यह विभाग 
पुदूगल कर्मेहूप कारणमें कार्यका उपचार करके कहा है। श्र्थात्‌ चूंकि बुभ 
परिणाम पुदुंगल कर्मके वधका कारण है इसलिए पण्य है और अजुभ 
परिणाम पापरूय बंधका कारण है इसलिए अग्रुभ परिणाम पाप है। 

शुद्ध अभेद :--अविशिष्ट परिणाम क्या है ? उसका भेद ही नही हो 
सकता. क्योंकि वह शुद्ध है। भ्शुद्धका भेद होता है शुद्धका भेद नहीं हो 
सकता । यह कपड़ा कम गंदा है, यह ज्यादा गंदा है। कपड़ेमें गंदगीका भेद 
अगुद्धताके कारण ही है और जो शुद्ध हो वह एक ही स्वरूप है। उस में भेद 
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किस बात का है| श्रवेशिप्ट परिणाम चू कि शुद्ध है, एक स्वरूप है श्रतः उसमें 
विशेष नहीं हूं ता । वह अविश्िप्ट परिणाम तो स्वर्य ही अपने समयमें संसार 
के दुःखोंका कारणश्ृत कर्म पुद्गलके क्षयका कारण होनेसे मोक्ष रवरूप ही 
है । हम सब जीवोंका इप्ट है सुख व श्रानन्द । जितनी भी हम वेप्टाए' करते 
हैं वे सब श्रानन्दके लिए करते हैं। उस आ्रानन्दका उपाय क्या है ? 

निमित्त और उपादान ह्टिसे घर्तुका श्रवलोकन :--निमिन्हप्टिस देखो तो 
उस आनन्दका वाधक निमित्त कारण कुछ अन्य ही हैं, जिन्हें कहते हैं कर्म । 
उन कर्मोका क्षय हो तो आनन्द मलें। और उपादानपद्धतिस देखो तो 
आत्माके आनन्दका बाधक है यह विकल्प । सो इन विकल्पोंका क्षय हो ततों 
आनन्द भिले । इस दोनों ही बातोंका कारण क्या है ? अविशिप्ट परिणाम । 

कस्तुकी स्वतंकतामें सेप्टाएं अ्रसफल :--वस्तुके स्वरूपको यथार्थ जान लो, 
प्रत्येक वरतु स्वत्तंत्र-स्वतंत्र हैं, अपने-अपने स्वरूपास्तित्त्वमें हैं। किसी पदार्थ 
का किसी अन्य पदार्थके साथ रंच भी सम्बंध नही है ।न द्रव्य, न गुण,न पर्याय 
कुछ भी किसीक्य किसी अन्यमें पहुँचता नहो है। जैसे कि गेंद खेलते हुएमें कोई 
गेंद लुढ़क कर दूर जाकर नालीमें गिरने को होती हैं तो बालक कुछ दूर तक 
तो गेंदके लिए दौड़ता है, जब उसके समीप नहीं पहुँच पाता तो नालीके सम्मुख 
जाते हुए गेंदके प्रति वह वालक ऐसी चेष्टा करता है जैसे कि कोई तांबिक 
लोग हाथकी चेष्ठा करते हैँ कि वह गेंद नालीमें गिरनेसे बच जाय। पर 
क्या इस उपयोगसे बालकके हाथ की चेप्टाके कारण वह गेंद नालीमें गिरने 
में बच जाय | पर वया इस उपयोगसे बालकके हाथकी चेप्टाके कारण 
वह गेंद नालीमें गिरनेसे बच जाती है ? नहीं ! हम कितने ही परिणमनोंके 
प्रति अपना विकल्‍प बनाया करते हैं, वया मेरे उन विकत्पोंसे पर द्रव्योंका 
कुछ परिणमन अनुकूल वन जाता है ? परपदार्थ स्वतन्त्र हैं। कदाचित कुछ 
मेरे भावोंके अनुकूल परिणम भी जायें तो वह स्वयं ही मेल बैठ गया। 
अथवा उद्यका निमित्तनैमित्तिकभाव होनेपर उसके विकल्पके कारण 
दिसी पदार्थका कोई परिवर्तन होता हो, हो सबता हो ऐसा त्रिकाल भी 
सम्भव नहीं है । किन्तु, जैसे बच्चे लोग खेलते-खेलते मन विगड़नेपर दोस्ती 
तुस्न्‍्त कट्ठ देते हैं ऐसे ही सब वरतुओंके वीच रहते हुए हम इन पदार्थोंसे 
मित्रता तुरन्त कट्ट दिया करें ऐसी कला जगी नहीं है। वरतुस्वातन्त््यका 
रपट परिज्ञान जब तक नहीं होता तब तक ममत्तामें अन्तर नहीं झा पाता । 

वस्तुस्वतस्त्रताके परिशञानसे रहित वेराग्य :--भले ही ऊपरी वैराग्यमें 
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अथवा आत्मज्ञानके अभावमें और संसारके जोवोंके दुःखोंकों देखकर उठे 
हुए वैराग्यमें महान्‌ ब्रत भी मिल जाय, घर कुटुम्ब आदिका भी त्याग हो 
जाय, महाबन्रतका भी ग्रहएा कर लिया जाय तथापि किस रूपमें ममता 
भीतरमें जमी हुई है इसका पता वह खुद भी नहीं जान पाता है और न 
दर्शक लोग ही समझ पाते हैं। ज्ञानका मर्म यदि महान है तो इस मोहका 
मर्म भी महान्‌ है। ब्रत, साधन, तप साधन करते हुए मोह किस प्रकार 
अग्निके कशकी तरह छिपा हुआ है इसका पता उस कल्याणार्थीकों स्वयं 
नहों हो पाता है और न दर्शकोंकों हो पाता है वह भी विशिष्ट परिणाम है । 


लोकोरूर सम्पत्ति :--संसारके दुखोका क्षय होनेका कारण तो आत्म- 
नुभव है किसी भी प्रकार तन, मन, धन, वचन न्योछावर करके भी यदि 
आत्माके शुद्ध जाननमात्रकी स्थितिका अनुभव हो जाय तो समकिए कि 
अनुपम लोकोत्तर एकमात्र सम्पत्ति इसने प्राप्त करली। और यही पुद्गल 
कर्मो के क्षयका हेतुभूत बड़ा करण प्राप्त कर लिया। हमें दुःखोंसे छूटनेके 
लिए धर्म करना चाहिए । 

चर्मचक्षुगत पदार्थोर्में धर्म नहीं--धर्म स्वयं सिद्ध भाव :--धर्म तो स्वयं सिद्ध 
भाव है, उसको तो जानते नहीं और चर्मचक्ष्‌ वोंसे दिखने वाली चीजोंमें धर्म 
की खोज करते तो इस पद्धतिसे धर्मका अंश भी नहीं प्रकट हो सकता है । 
धर्म तो वस्तुके स्वभावको कहते हैं । 


पदार्थ: आरत्मनि यत्‌ स्वरूप धत्तों संघर्मः :--पदार्थ अपने आपमें जिस 
स्वभावकों रखता है उसको धर्म कहते हैं। आत्मामें जो आत्माका स्वभाव 
हो वह आत्माका धर्म है। वह स्वभाव है चेतत्य | यह चैतन्यस्वभाव 
प्रतिसमय शभात्मामें रहता है, इसलिए आत्माका धर्म सदा आत्माके साथ 
बना रहता है। उस धर्मको जब हृप्टिमें लाते है उस स्वभावका जब हम 
आश्चय करते हैं तो उसका नाम कहलाता है धर्मका पालन । 

धर्मका पालन :--धर्मको करना नहीं है। धर्म तो स्वत्तः ही प्रत्येक जीवमें 
मौजूद है, और महात्रती सुनिमें भी धर्म पूराका पूरा वैसा ही मौजूद है 
जैसा कि निगोदियाकी अ्रवस्थामें रहने वाले जीवोंके है| धर्म किया नहीं 
जाता, किन्तु धर्मकी सिद्धि की जाती है। धर्म तो स्वतः सिद्ध परिणाम है । 
इस आत्मस्व॒भावरूप धर्मका आलम्बन हो, दर्शन हो, लक्ष्य हो, इसकी ओर 
भुकाव हो तो धर्मका पालन होता है | पूजनके समय, सामायिकके समय 
जितने क्षण आत्मघर्मका दर्शन है, लक्ष्य है, आलम्बन है, इसकी और 
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भुकाव है उतनी क्षण तो धर्मका पालन हो रहा है भौर जितनी क्षण इस 
ग्रात्मधर्मकी हृप्टिसि श्रलग होकर किसी पर भावमें परपदार्थमें हप्टि लगाते 
है, लक्ष्य करते हैं उतने क्षण हम धर्मके पालनसे रहित हैं । 

धामिक वातावरण झौर धर्म :--धर्मपालनके परिणामके लायक हम जो 
वातावरण बनाये रहते है उस वातावरणको कहते हैं व्यवहारधर्म | पच पर 
भेष्ठियोंके स्वरूपमें इतना अनुराग रहता है कि पवित्र स्वरूपका हम जब 
ध्यान रखते हैं तो ऐसी स्थिति हमें निश्चय धर्मके पालन करनेके लिए 
पात्रता बनाती है, किन्तु जब किसी विपंयमें कपायमें उपये.ग रहता है तो 
बह उपयोग हमें शुद्ध धर्मकी पात्रताके श्रयोग्य वनाए रहता है । सो व्यवहार 
धर्य न्ृकि हमें धर्मपालन करनेके लायक एक श्रवसर देता है इस कारण 
धर्म है श्रीर यह विषय कपाय हमें धर्मके पालनके योग्य ही नहीं रहने देता । 
इस कारण ये सब अधर्म हैं । निश्चयसे धर्म तो यह अ्रविभिष्ट परिणाम ही 
है और यह अ्रविभिष्ठ परिणाम मोक्षका मार्ग है श्र मोक्षरूप है, इसी 
प्रकार विशिष्ट परिणाम श्रौर श्रविशिष्ट परिणामोंका निर्देशन १.रके जिस 
प्रकार स्वद्नव्यमें प्रंबत्त हो जाय और परद्रव्यसे निद्नत्त हो जाय उस भावसे 
रव और परमें विभाग देखना है कि स्वमें क्या है और परमें क्या है ? इससे 
पहिले यह भी जान लें कि पूर्व गाथासे सम्बन्धित परद्रव्यप्रवृत्त परिणाममें 
जो द्ुभपना है, श्रयुभपना है यह किस जगह रहा करता हे । 

शुभ अशुभ पत्सिमोंकी भूमिकाओंका निर्देशन :--पहिलेके तन गुणस्थानों 
में ते; तारतम्य रूपसे अशुभ परिणाम रहता है। मिथ्यात्व, सासादन और 
मिश्र, इन तीन गुण स्थानोंमें अशुभ परिणाम है। मिश्रमें जितना अशुभ हैं 
उससे अधिक सासादनमें अशुभ है। सासादनमें जितना अशुभ है उससे 
अधिक अशुभ मिथ्यातत्वमें है, और चौथे पाँचवें और ६वें गुण स्थानोंमें तो 
तारतम्यरूपसे शुभ परिणाम कहा गया है और चौयेसे ५वें तक शुभ परिणाम 
व हा गया है। चोथेसे वें में शुभ परिणाम अ्रधिक है, ५ वें से छंटवें में शुभ 
पेरिणाम अधिक है और ७वें गुण स्थानसे लेकर १ रवें गुणा स्थान तक 
तारतम्यरूपसे शुद्धोपये.ग कहा गया है। तो नयोंमें मिथ्याहष्टिसे लेकर श्श्वें 
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गुशस्थान पर्यन्त जो यह वर्णन है यह सब निडचयनयका रूप है। . _ 
घुद् नि३चयनयके प्राप्तिका मार्ग :--अंब यह जिज्ञासा हो सकती है कि 

गुद्ध निदपचयनय कँसे प्राप्त किया जा सकता है। भाई निश्चयुनयका मतलब 

यह है कि पदार्थों के एकत्वकी देष्टि करना एक नय है यह एकत्व शुद्ध 


७८ | [ प्रवचनमार प्रवचन अप्टस भाग 


देख लो, दरी देख लो, कागज देख लो, जो भी देख लो वही जीवका काय 
है, व्यक्त हो या युक्त हो। यह दरो वनस्पति वनी थी, कपास बनी । ये रंग 
कहाँसे बने ? यह पृथ्वीकाय थी। उसीसे ये रग बने । जो कुछ भी अखोसे 
दीखता है वह सब जीवोका काय है। यह जीव द्वारा श्रनधिष्ठित काय हों 
गया । और यह आपका द्वार र आपकी आत्मा द्वारा अधिर्ठित है पर काय- 
काय एक है ,जैसे यह भुर्दाकाय है वैसे यह जिन्दाकाय है। गर्र/रक्ते समूहकों 
देखो सब काय परद्वव्य है 

शरीर, देह श्रौर कायके पृथक श्र्थ :--गरीर और देह और काय ये तीन 
अलग-अलग अर्थ रखने वाले है। कायका तो श्रर्थ है जो बटे,रा जाय यो 
काय है । देह्का अर्थ है जो बढ़े सो देह है। और शरीरका श्र॒र्थ है जो क्षीण 
हो वह घरीर । इस व्याख्यामें बच्चोंका जो भरीर है, वह तो देह है, बढ़ने 
वाला है | और आ्राधी अवरथास आगेका जो गरीर है वह शरीर है काय 
सब कहलाते है इसी कारस प्रायः शरीर और देह शब्दका वर्णन न करके 
आ्रागमर्मे इसका काय शब्दसे किथा । ये सब काय परद्रव्य हैं । 
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वा लध्य व रके जे। परिणाम बनता है वह विशिष्ट परिणाम है। समव- 
शरणमें पहुँच व.र गरधकुर्टके सिहासनपर विराजमान सकल परमात्माकों 
देखकर जो गदगद परिणाम हो जाता है उस पर्णिामका कारण क्या है? 
वह परिणाम किस द्रव्यसे प्रवृत्त होकर हुआ है ? यह परिणाम भी कायमें 
प्रवृत्त होकेर हुआ है। भगवानका भी परमौदारिक बरीर है, पर हैं, वह 
काय है । और जिन्होंके सिद्धोंके स्वरूपोंकी हृप्टि हुई है, और यों नजर 
आता है जैसे कि यहाँ पृरुषोंकी आत्मा जिस सकलमे है शरीर रहित हृष्टिमें 
भी कितना लम्बा चोड़ा मूतिके ढगका निरखा जाता है। यों सिद्धोंका जो 
ध्यान होता है उस ध्यानके समयमें जो परिणाम बनता है वह परिणाम भी 
विशिष्ट परिणाम है | उस विज्िप्ट परिणामका भी प्रयोग एक काय पर 
होता है । यद्यपि वे काय नहीं है पर कार्यके कारण होने वाले आकार पर 
हृष्ठि देकर जो परिणाम होता हैं वह परिणाम भी विशिष्ट परिणाम है। 
परमात्माके इस प्रकारके ध्यान हे,ने पर विशिष्ट परिणाम बनता है। निरा- 
कार, निविकल्प चिन्मात्र आत्मतत्त्वका ध्यान होने पर अविशिष्ट परिणाम 
बनता है, जहाँ पर परमात्माका विषय भी नहीं रह पाता है । एक शुद्ध 
जानन वृत्तिका अनुभव होता है। यह अविश्विष्ठ परिणाम हम आपके 
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कस्मागाका कार है । ह 
जीवनिकायकी परद्रस्यवा :--अब पुनः जीवनिक्कायकी परद्रध्यताका 
व्िज्वार दीजिये । पृथ्वीकाय, जलकाय, असग्निकाय, वायुकाब, वनस्पलेकाय 
पर ध्रस काय, इस प्रवार ६ कार्यो रुपमें विभक्त यह जीव समूह चस 
और स्थावरके भेद माने गये हैं, वे लंद अखितन है। यहां प्रकरण चल 
सशा है कि स्वद्नव्यमें प्रदूल परिणाम अधिशिप्ट परिरशाम ओर परव्रव्यमे 
प्रवूत परिणाम विशिष्ट परिणाम हंते हैं। जिन जिनका लक्ष्य होने पर 
परिशास विशिप्ट हो वे सब पर द्रव्य # । प्रफन्णकी पहिचान और उत्कृष्ट 
सहन स्थभावकी रुचिपूर्चक इस वर्णनकों निरखिए। ये दुन्दाकुन्दाचार्य 
भगवानके वचन ई थगृतचंद सूर्श/ने जिनकी व्यास्याकी है । उनके ही. श्र 
में ग्रैयातें कही जा रही है । थे सव जीव निकोय जीव समृह जो चस अं 
स्थायरओे नेदोमें माने गये है ये सब अचेतन होनेके कारण जीवसे अन्य 
और जीव भी नेतन होनेके कारण उन सव जीवनिकायोंसे भिन्न है 
परमार्थ शीयत्यर्प ये व्यवहार जीवावफा कारण :--यहाँ स्वतः सिद्ध अपने 
श्राप स्थश्सत होने थाले भाव और स्वनावकों जीव वहा हूँ । टंकोत्कीर्णवत्‌ 
इक ज्ञायद स्वज्ावर्प पर्मात्मतत््वकी भावनासे मा शन जींवोके 
निभिससे तरस रखावर नामक अनेक प्रकारके कर्म उपाजित होते हैं और 
उन ध्स स्थावर मामक दार्मो के उदयसे जो कुछ होता है वह जीव नहीं है । 
ऐसा समयसारम जीवाजीबाधिकारते प्रकरणों खूब कहा है।वकार्मों के 
उद्यम हीने वाले भाव और उसमें भी त्रिणेपष करके यद् द्रव्य यह जीय नहीं 
है | जीतये कट: 7 जिसमें बस हाते पर विधिप्ट पण्णििम वसता है। यह 
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क्ष 


हर 


ग्गेडः प्रा १ 


|! _+। पस् “अरे ा हक कप स्का केक प ०० मकान अर, यथा 
जाय समूह जाते तड्रा, इन बातादी समनानेका और के» बंचन नहों था । 
न अश्यक, हर कल साय '7ब.. आकमईँ" ता >> +. 
ख्ययहार जीवनी जीव कह वार जीवका मिर्वध निया जाता जने जी 


पके सते हुए घड़ेढी पडा पढ़ा मानते चले घाये हैं ऐसे उपर्यगोंकी सम- 
डानेके लिए झौर कोई सन नहीं मिलते, तब ऐसा ही कहना पड़ता £ 
कि देखें भाई जो यहा पीबय घष्या है ना, सो परमार्थसे घीका नहीं है, सह 
भिद्दीझा 7 । एसी प्रदार वेवल जीवनिकायोंमे उस ऊीवका बीध सपने 
पीले जसीतवो समझाने लिए इसे शब्दोंगे कहा जा रहा है कि देयो, जो 
यह जीन संथह हि सा, सी परमावेसे जीव महीं है । 
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एक ज्ञानरवभावमात्र खित्रवरूप है | जिसके आश्रयसे अविशिप्ट परिणाम 
गैते हैं। आप अपने कल्याण, सुख: शानस्द आदिका निर्णय तो स्वयं कर 
सघंते है | जितने भी सुख दुःख बलेश और आनन्द आदि होते दें वे सब इस 


हर ्य 
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उपयोगकर्ता कलापर निर्भर हैं। हम स्वतत्वमें उपयोग लगाये तो म्ुभमें 
क्या गुजरता हैं और कहाँ कैसा लक्य बनाएँ तो क्या ग्रजर्ता है, यह 
अ्राप देख ही रहे दें । 

स्व॒तसत्वके झाश्रयर्मं विवाद नहीं +--केभी हमारी आपकी, किन्‍्हींकी 


इस चर्चाके प्रसंगमें कभी बात बढ़ जाती दे विवाद हो जाता है तो अपनेसे 
अन्य बातोंकीं पकड़ी इसलिए विवाद हशी । तो जिनका अहस्स 
विवाद हो जाता प्रंद्रव्य हैं गयी बद्गत्य हैं. ! प्रद्रव्य के; पे हूँ, 
प्रतत्तव हैं पक्ष ग्रहण किया; दूसरेने अपना पक्ष ग्रह किया 
धर्मकी चर्चा भी ऐसा रूप रख है तो सम जिसने विवाद 
किया सो ने लक्ष्यमें लिया स्व॒त्वमें विवादका अवकाश 
नहीं भी बड़ी शान्तिसे कहा जी रहा है, सता 
कोई भाई कुर्छ वीर्ते अगर छेंड दे और उप प्रसंग बोलने वाली या कोई 
सुनने वाला मे आता है ती यह निर्णय करना चाहिए 
करने वालेने परततत्वका आशय लिया । परके लय बिना होता । 
यहाँ स्वद्रव्यसे भक्त कराना अभीप्ट है और प्रद्रब्यसे निर्शत कराना 
अभीष्ट है । तो यह बताना पर ५ ग्रावश्यक हो गया कि वह चीज 
दया है जिससे हमें होती समें है । हम धर्मके 
लिए कितना शलैम कर रहे हे। इतनी धार्मिकेता मंकी बात पर हमे 
आप हजारों रुपया 4 कर सकते है! धर्मकी बात पर हैंगे अपनी जात 
तक भी आपत्तिमें डा सवबते है । ;] » कमी तो इसे लकालमें 
भी, ऐसे समयमें है। ऐसे के लिए अनुराग प्रवृत्ति 
है | यदि प्रेम नह दर कैसे न्ब 
संस्थाएं कैसे करली जाती । फर भी यदि स्वभावहप्टि रूप धर्म नहीं ह्ठै 
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व्यवहाररूप बनानेके लिए हम पूजन भी करते हैं। अ्रहो पूजा करते-करते 
भी पूजामें भगवानके उस ज्ञानस्वरूपकी भक्तिके कारण अन्य विकल्प छूट 
जाते हों और वह ज्ञानस्वरूप ही एक दृष्टिगत रह जाता हो, जिसकी दृष्टि 
होनेसे मैं जो कुल बोल रहा हूँ तंदुलका या पुप्पका छंद वह भी' गड़बड़ हो 
जाता या बोलना वन्द हो जाता, तो हे प्रभू वह आपकी पूजा बोलने चालने 
से बढ५४र हो जाती । भगवान भावोंमें भरा है उस भगवानके स्वरूपके अनु- 
रागसे ये सब संकट टल जाते हैं। सकट क्या हैं ? केवल संकल्प विकल्प ही 
संकट हैं और इनसे ही आकुलता है । 

निराकुलता ही परम वेमव :--जिस उपायसे विकल्‍प मिटें वही उपाय 
शाश्वत वैभवके व ऐश्वर्यके लाभका है । लाखोंका धन आये और विकल्प 
न मिटें तो वह वैभव नहीं है । और चाहे हजारोंका टोटा पड़ जाय, कभी 
२०-५० हजारका धन कोई चोर चुरा ले जाय, कसी भी स्थितियाँ हों किन्तु 
ज्ञानवल वरावर बना हुआ है तो उसके कारण विकल्‍प और क्षोभ नही 
उत्पन्न होता है, यह ही है उसका बड़प्पन। लोग बड़े क्‍यों बनना चाहते हैं ? 
शान्ति प्राप्त करनेके लिए, आनन्द पानेके लिए । जो हजारों लाखों, करोड़ों 
का वैभव होकर भी और अधिक वैभव चाहते हैं तो क्यों चाहते है ? आनन्द 
के लिए, शान्तिके लिए । आपका बड़य्पन किसमें रहा ? उस आनन्दमें ही तो 
रहा । उस आनन्दका उपाय कोई कुछ समभता है, कोई कुछ समभता है, 
कुछ भी समझो, वड़प्पन तो आनन्दके श्रनुभवमें है ना, ऋषि संतोंने, 
जिनकी कि वाणी सुनकर उनके वड़प्पनका हम अ्रनुमान करते हैं, उन ऋषि 
संतोंने कितना आनन्द पाया होगा । तो बड़े वे हैं। वड़ोंका बड़प्पन इसीमें 
है कि उदारता हो, धीरता हो, शान्ति हो, सबको क्षमा करनेका परिणाम 
हो | यह सब अपने आपमें स्वद्रव्यमें प्रवृत्ति करानेकी पात्रता बनाना है। 

परोपकारमें स्वोपकार :--परोपकार करो तो परके लिए न करो किन्‍्त 
विषय कषायोंसे बच जानेके कारण मैं स्वद्रव्यमें प्रवृत्तिके योग्य बना रहूँ, 
इन भावोंसे परका उपकार करें। परका उपकार निम्न स्थितियोंमें होता 
है। जब तक ज्ञानवृत्तिरूप उत्कृष्ट स्थिति नहीं आती कि हम निज ज्ञायक- 
स्वरूप आत्मतत्त्वमें प्रवृत्त हों तब तक उन शत्र्‌ वोंसे बचनेके लिए जो कि 
अनादि अनन्त परम्परासे ऊपर लदे चले आ रहे हैं, हम शुभोपयोगके 
काम, धर्मके काम, परोपकारके काम करनेमें लगें । 

जीवके पीछे लगे हुए चार शैतान :--कोई कोई कहते हैं कि इस इन्सानके 


व 


क्‍ 
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दोनों कंधोंपर दो शैतान बैठे हैं।वे दो णैतान कौन है जो इस इन्सानके 
कंधेपर वैठे हैं ? बे है राग और है प। कोई कहता है कि दो शैतान और भी 
लगे हैं एक आगे और एक पीछे । वे दो शैतान हैं ग्राशा और भय । श्राशा 
का शैतान आगे चल रहा है हम आगे जो चीजें देखते हैं उसका आश्रय 
करके श्राशा बढ़ाते हैं। और भयका शैतान पीठ पर लगा है तभी तो चोरी 
करके भगते वाले व्यक्तियोंको पीछेसे किसी पत्तेकी भी आहट सुननेमें आा 
जाये तो डर लगता है, यह भयका शैतान पीछे लगा है। ये चार शैतान 
मेरे जीवको जकड़े हुए हैं। आशा, भय, राग और ह प । इस लोकमें विरला 
ही प्राणी ऐसा हुआ करता हैँ जो इन चार शैतानोंके चंगुलमें न फेंसा हो 
और ऐसे भी लोग होते हैं कि इन चारोंके बीचमें रहते हैं, फिर भी इन 
चारोंमें नहीं फंसते हैं । 
परद्रव्यवृत्तिका निषेध :--भैया ! यह प्रकरण चलरहा है परम कल्याण 
के उपायका, विज्ञानका नहीं । बहुतसी बातें समभनेकी आवश्यकता नहीं है: 
किन्तु सीधे चुपचाप यथाथ मर्म जरूर जान लेना चाहिये। हम ज्यादा 
व्याकरगा जानते नहीं, ज्योतिष तर्क जानते नहीं । हमें तो सीधी सादी भाषा 
ज्ञात हो जाना चाहिए कि हम अपने इस उपयोगको कहाँ पटक दे 
कि हम विश्वाम मिले | अ्रव तक मैंने इस उपयोगको जहाँ जहाँ पटका, हमें 
धोखे ही मिलते रहे । स्त्री पुरुषोंको अपना माना तो इस अपनायतमें मुझे 
क्लेश ही मिलते रहे । धन्य है वह - परिवार, जिस परिवारमें रह करके भी 
तुम्हारे हम नहीं, हमारे तुम नहीं, इस प्रकारकी प्रतीति रखते हुए सब साथ 
बसते हैं, वह परिवार धन्य है । यह देखिये जो कुछ भी नजर आ रहे हैं ये 
सब परद्रव्य हैं और यह जो मेरा.शरीर नजर आरहा है वह भी परद्रव्य 
हैं । और बोलने चालने वाली प्रवृत्ति करने वाली जो कुछ भी पर्याय ज्ञात 
हो रही है वह परद्रव्य है । परद्रव्यमें उपयोग प्रब्नत्ति न करो यह भगवानका 
कल्यांणमय उपदेश है। - न्‍ 
अनुभुत तत्वको स्मृतिकी भ्रवधिके सस्वन्धमें एक हृष्ठान्त :--भया ! जंसे 
तिजोरीके बीच सन्दूक है, सन्दूकके अन्दर छोटी-छोटी सन्दूक हैं। उनमेंसे 
किसी सन्दूकमें-छोटी-छोटी थैलियाँ हैं, उन थैलियोंमें छिपा हुआ हीरा 
कितने ही आवरणोंके मध्यमें पड़ा हुआ है। इतने आवरखोंके बीच पड़ा हुआ 
- हीरा हमें कितनी देरमें ज्ञात हो सकता है ? एक सेकेन्डमें एक सेकेन्ड भी 
बहुत सा समय है | भीतरकी जृत्तिसे तुरंत जान लिया जाता, है।. घरमें 
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कितने भीतर वह हीरा रा है पर उसे जाननेमें विततता समय लगता है। 
जाननेमें कुछ भी तो विलम्ब नहीं लगता | इतनी तहोंके बीच रत्त पड़ा 
तिजोरी है, उसमें छोटी पेटी हैँ, उसके अन्दर गुदड़ियों की छोटी छोटी थलियां 
है उनमेंसे किसी थैलीमें रत्न पड़ा हुआ है उसे जाननेमें कितनी देंर लगती 
है ? उसे तरत जान जाते हैं कि यह हीरा वहाँ है । 

इसी प्रकार यहाँ देखिए। यह शरीर, चमड़ा मांस, हड्डी, पीप, उस दरीर 
के भीतर विख्रसोपचित प्रद्गल कर्म, श्रीर उनके भीतर बह जीव पर्याय, उसमें 
भी पड़ा हआ यह क्राधादिक पर्याय, उन पर्यायोंका भी ख्रोत हंप वह शुद्ध 
ज्ञान स्वभाव निज परमात्मा कितने प रेक्रे भीतर पड़ा है | वह पर्दा भौतिक 
पर्दो'की तरह नहीं है । एक क्षेत्रावगाहके पर्दोकी तहमें शरीर व द्वव्य कंमे 
के बीच बिलने भीतर पड़ा यह परमात्मतत्त्व है पर इसे जाननेके लिए जिन 
को खबर है, जिसने इस परम सुधारसका, अनुभव किया है, उसे समभेनेमें 
कितना समय लगता हैं ? शीघ्र श्नुंभूत' होता है, कोई परतत्व उससें 
वाधक नहीं हो सकता |. 

पयार्थ जीवस्वरुपके निर्णयका वल :--परम कल्याण इसीमें है कि परद्वव्यों 
से तो निवृत्ति हो और स्व द्रब्यमें प्रवृत्ति हो । वह स्व द्रव्य क्‍या है जिसमें 
लगनेसे जिसकी प्रवूत्तिसे सारे संकट समाप्त हो जाते हैं ? वह स्व द्रव्य .हैं 
एक ज्ञानस्थभावमात्र आत्मतत्त्व।ये त्रस स्थावर, एकेन्द्रिय, दोइस्ट्रिया ३ 
जितने जीवनिकाय हैं ये सव जीवसे अ्रन्य हैं। श्रौर यह जीव चूं कि चैतन्य मय 
है, चेतन है, चेतनस्वभावी है इसलिए वह इन सबसे भिन्न हैं, देखिए जैसे 
किसीके चंगुलमें फसा हुआ पुरुष अपने शरीरको सिकोड़ कर चंगुलमें से 
निकलना चाहता है, इसी तरह ज्ञानी अपने ही पर्यायके मध्यमें फसा हआा 
चंगुलमें से निकलनेके लिए सिकुड़ करके चलरहा है। ये तरस, स्थावर, 
मनुष्य, नारकी, तिर्य॑श्व, देव ये कीड़े मकीड़े पेड़ वगैरह जीव नहीं है। यह 
किस प्रयोजनके लिए कहा जारहा है ? निज जो ज्ञायक स्वभावमय पर- 
मात्मतत्त है उसमें लीन होनेके प्रयं जनसे कहा जारहा है | इस प्रयोजनक 
यद्दि ध्यान ने रखें तो यह बात अःपट लगेगी। 


परमार्थ श्लौर व्यदहार जीवफे बत्तानेका प्रयोजन :- - वाह, वाह | बालवोनमें 
लिखा है, सर वह बच्नोंकी किताब है, मगर बदे-चड़े प्रंथोंम लिखा है कि 
ये जीव दो तरहदे है (१) तस और (२) स्थावर किन्तु यहाँ कहा जा 


है कि त्रत्त रवावर अचेतन हैं। लिखा है, ठीक है, मगर चस और स्थावर 
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आदि जाननेका प्रयोजन कया हैं और एक शुर्द्ध चैतन्यमात्र जीवें है. ऐसा 
जाननेका प्रयोजन वसा है ? जबतक प्रयोजन निर्णीत नहीं तबतक ईन दो 
कथनोंमें विरोध नजर आाता। यहाँ यह प्रयोजन कहा जारहा हैं कि स्व 
द्रव्यमें प्रवृत्ति हो और, पर द्रव्यसे निवृत्ति हो । 

एक उपाय हारा सर्वसे निद॒त्ति : : जरा बतलावो तो सही, कितनोंसे तुम्हें, 


री 


निवृत्त होना है; तन तुम्हें मोक्षका मार्ग मिले | तुम तो ९ ०-२० दूकानों और 
कम्पनियोंके काममें पड़ गये, उनसे निद्नत्त होना जरूरी है या नही झुक्तिके 
लिए ? संसारके जन्म मरुणके चक्रोंको समाप्त करनेके लिए, शुद्ध निज 
आनन्द लेनेके लिए, उन कृम्पनियोंसे पृथक होना जरूरी है या नहीं। जिस 
घन बैभवके पीछे लगे हो उससे निद्ृत्त होना जरूरी है कि नहीं ! मोक्षके लिए, 
निज आनन्दके अनुभवके लिए उन पर द्रव्योंसे निवृत्त होना जरूरी है और 
जो ऐसी टष्टि लगाये हुए हैं, विद भेरे चाचा हैं, ये मेरे पिता है, में भेरी स्त्री 
नहीं 


क्या करती चाहिए । यह संत कुछ न करना चाहिए) शाँतिके लिए. करनी 
कुछ नहीं है किन्तु जो करते आये 'हैँ उस करनेसे अलग होता हैं सबसे अलग 


है कि तो करता है पर अलग होना भें काम बेन गया है। वह 
तो नहीं हैं. ने करा ज्ञाता, द्रष्ठा रह जावो, यहिं गई काम 
बया ? सह तो विश्वाम हैं। आराम है स्वयंके स्वेत: बात है वस्तुगत 


परिणमन हैं। मे उसके लिए भी उद्यम करना आवश्यक हो गया है । 
जितनी लम्बी झूलमें चले गये है | उतता ती बापिस लौटतों आवश्यक ही 
हो गया है । 

व्यवहार धर्मके आश्रयका प्रयोजन +-ये सर्वे जीवनिंकार्ये प्िज परमात्म- 


द्रव्य नहीं होते । उनमें प्रदगत्ति होना विशिष्ट परिणाम है | विशिष्ट परिणाम 
न््नृ स्वभाव अपने 


से कर्मका बंधन है और एक शुर्द ; ने आपमें कई 
तहोंके वीचमें राजमान इस पर पत्मतत्त्व हूँ ऐसा आश्रय 
करना है) दशने करना है। इसे ग्मके करनेके लिए है हम आप इस व्य 

की उपा 
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मात्माके दर्णनका आनन्द पानेके लिए क्रिया है। सो इन व्यावहारिक धर्मके 
काममें अपना लक्ष्य नहीं भूलना चाहिए । नहीं तो, लक्ष्य भूले, कि लो विचित्र 
घरीरमय विचम्वना तयार ही है । 

उद्ीइयके भूलमें विडम्वनाका एक लौकिक दृष्टान्त :--जैसे किसीके यहाँ 
त्रिवाह थादी होरही थी तो एक बिल्ली वार-वबार बीचमें से निकले । वह 
तो लोकहृप्टिमें असगुन है ना भैया, और विवाह सग्रुन है ना लोकव्यचहारमें, 
बस्तुत: तो जिन-जिन पद्धतियोंमें, उपायोंगें ज्ञानस्वभावमात्र परमात्मतत्वके 
असगुन, लेकिन लोकव्यवहारमें तो विवाह समुन माना जाता है। तो विल्ली 
असगुन न कर सके इसलिए एक पिटारेमें उसे ढक दिया उसे बच्चोंने देख 
लिया । तो अ्रय बच्चोनि भी भावों अवसरमें शादीके मौकेमें कहा ठहरो, एक 
बिल्ली हुढ़कर ले झाओं, उसे पिटारेमें ढक दो । वह विल्ली पकड़ने और उसे 
पिठारेमें ढकने चला । लेकिन विल्लीकों पकड़ना श्रासान है क्‍या ? बात 
नया थी ?,इतनी चीज चित्तमें न उतरनेके कारण इतनी विडम्बनाकी वात 
उस अवसरमें हो गई । 


प्रभुके बर्शनमें रटन व झआनन्दका मिश्र :--प्रभुकी मूर्ति निरखकर गदगद 
होकर रुदनसहित, आनन्दसहित जदतक प्रभुसे वात नहीं हो जाती है, जैसे हे 
प्रभो | हम और आपकमें अन्तर क्या है? अन्तर क्या था ? तुम एकदम भग गये 
हो, तुम सिद्धस्वरूपमें चले गये । हमारा तो यह शुद्ध स्वरूप हमसे दूरसा हो 
गया ना ? तो छोड़कर दूरको जगहमें जानेका नाम भगना है, प्रभो ! तुम 
हमें छोड़कर चले गये । हे प्रभो ! हम तुम यहीं तो थे | तुम तो शुद्ध स्वरूपमें 
चले गये, भ्रच्छा, चले जावो | यह मैं भी आपके सहृश ही पदार्थ हैँ। अन्तर 
कुछ नहीं है, तो यह में भी आपके ससोप आने वाला हूँ भ्रव हमारी किन्‍्हीं 
भी अशुद्ध चीजोंमें मलिन पर्यायोंमें तरस स्थावर इन जीव निकायोंमें ममता 
तहीं रही । सब कुछ पहिचान लिया । सूलतत्त्व क्या है? परमार्थ क्‍या है? 
अपनी विपत्तियोंकों देखकर भगवानके सामने रोना झा जाय और भगवान 
के स्वरूपको देखकर और उसके ही सह मैं हैँ और ऐसा मैं हो सकता हूँ, 
इस भावनाको जानकर आनन्द वरप जाय ऐसे रुदव और आ्यानन्दका मिश्र 
जब्र तक प्रभुके दर्शन करते हुए न हो सके तो वह प्रभुका दर्दान क्‍या है ? हम 
पर द्रव्योंमें प्रवृत्त हें इस कारण दुःखी हैं। हमारा कर्तव्य है कि हम दव द्रव्य 
में प्रवृत्त हों और पर द्रव्यसे निवृत्त हों । 


पर [ प्रवचनासार प्रवचन अष्ठम भी 


को परे ईे 
करते रहते उस अध्यवर्तीत परिणुमनका डर्पेके क्या है | पर द्रव्यमें यह 
मै हैं और यह मेरा है इस प्रकारका मोहाधीन होकर जे 
है वही अध्यवसानेकी रूपक है) 

भेददिज्ञानके लिये स्ववरस्व॒भांवकं लनिर्ए पकी झावदयकता :->-मैया * परकों पे 
जाननेके लिंण प्रके स्वभावकी समभना आवश्यक है । और. स्वकी से 
जाननेके लिए स्वके स्वभावका समभनों आवश्यक 5 । थों तो वच्चोंसि लेकर, 
ब्ालकौंसे लेकर वह? पुरुष तक भी सभी यह कहते आरहें हैं. कि * 
घर परिवार से पर ची. हें सवारी चीर्ज ढे: शरीर जदी आत्मा जुर्दो 
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है। मृत्यु हो जाने पर तो इन चर्चाओं को बौछारें चारों ओरसे आती रहती 
है। मरघटमें देखों तो, कितना भेदकथन चलता है। घरमें समकाने आये 
तो, अरे सब जुदा है, कौन किसका है, शरीर भी तो अपना नहीं है, 'कह सब 
लेते हैं पर यथार्थ रीतिमें ये सब पर हैं और यह मैं आत्मा स्व हूँ बहू जानने 
तब हो सकता है जब यह पता पड़ सके कि पर द्रव्य ये इतने इतने हुत्ना 
करते हैं और अपने २ स्वभावका आश्रय लिए हुए हैं। अपने अपने स्वरूपा- 
स्तित्वको कोई छोड़ नहीं सकता है ! अपने अपने हृढ़ निज किलेमें रहने 
वाले सब पर द्रव्य हैं। अपना गुण, अपना परिणमन, अपना कुछ भी अपने 
से वाहर अन्यत्र कर नहीं सकते हैं। इस प्रकारके स्वरूपास्तित्वका वोध होने 
पर जो निज और परका विभाग उपयोगमें उत्पन्न होता है वह वास्तविक 
भेदब्रिज्ञान है । 


भेदबिज्ञान श्रुतज्ञानकी कला :--भेद विज्ञान श्र्‌ तज्ञानकी एक कला हैं। 
किसी भी पदार्थमें स्वयं भेद नहीं पड़ा है. किन्तु दो तत्त्वोंका मुकावला करके 
उनके निज-निज स्वरूप को जानकर उनमें जो भेद समभका जाता है वह भेद- 
विज्ञान है और वह श्रुत ज्ञानका अंश है । ५ ज्ञानोंमें श्रुतज्ञान तो सविकल्प 
जान है और मति, भश्रवधि, मनःपर्यय व केवल निर्विकल्प ज्ञान है, ज्ञानका 
जो श्रथ है, बिकल्प अर्थ ग्रहण उस बिकल्पकी वात यहाँ नहीं लेना है किन्तु 
उससे आगे जो बिकल्प, पक्ष, विपक्ष, इष्ट, श्रनिष्ट, हित, अहित इन सबके 
विश्लेषणको गर्भमें रखता हुआ जो विकल्प है उस बिकल्पका मतलब है श्रत 
ज्ञान श्रर्थात्‌ वह सचिकल्प ज्ञान होता है। 

मतिज्ञानकी निब्रिकल्पकता :--सतिज्ञान निरविकल्प है उदाहरणके लिए 
एक मोटी बात कह रहे है कि तुरंतका जाया हुआ वच्चा आँखें खोलकर 
देखता है तो दिखता तो सब है, मकान, भीठ, रंग सब कुछ दीखता है किन्तु 
उप्ते विकल्प कुछ नहीं उत्पन्न हो पाता | है कि यह भीट है, यह हरा रंग है 
आदि । यह एक मोटी बात कह रहे है । कही वह बच्चा निविकल्प नहीं । 
यह लाल रंग है, यह नीला रंग है, यह अमुक ढंग है, ऐसा विकल्प बच्चेके 
नहीं होता । ऐसा ही हम सव पदार्थोको जानकर जब तक उनके सम्वंधमें 
ब्रिकल्प नहीं करते है तव तक तो वह मतिज्ञान है और जिसने इतना भी 
समझा कि यह हरा रंग है सो हो गया श्रुत ज्ञान । यह मतिज्ञान तक ही 
रहता होता और उसके वाद श्र्‌त ज्ञान न लगा होता तो वह भी वड़ा 
अच्छा था। किन्तु ऐसा तो होता नहीं । भैया ! किस अपेक्षासे यह कहा जा 
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रहा है, उस अपेक्षाकी हृप्टिका ढंग रखना चाहिए । 

अबधिज्ञान को निबिकत्पता :--अवधिज्ञानसे कोई साधु जान जाता है 
कंसे जान जाता है जैसे कि मतिज्ञानसे जान लेना होता है। मतिज्ञानसे तो 
सम्मुख को जाना था, इच्द्रियोंके निमित्तसे जाना था- किन्तु अब असन्‍्झुख 
जाना, इन्द्रियोंके प्रयोगके विना जाना । दूरका जाना, बहुत पहिले या भविष्य 
कालका जाना । पर अवधि ज्ञानसे जो जाना, इतना जानना त्तो निविकत्प 
है पर जैसे ही इष्टताका परिणाम हुआ तैसे ही लोगोंको वताने लगे--तुम 
अमुक् भवमें श्रमुक थे, तुम अमुक भवमें यह थे। यह सब बादमें ५ तन्मानसे 
वर्णित किया गया । " । 

मनःपर्ययज्ञानकी निर्विक्पकता :--ऐसी ही वात मनःपर्यय ज्ञानमें है। 
ओर, केवलज्ञानकी बात तो सबसे विलक्षण है | इसं अवधिज्ञान, ,मतिज्ञान 
और मनःपर्यय ज्ञानने तो द्रव्यपर्यायको भी ग्रहणा किया। यह चौकी है, 
यह भीट, है, यह अंमुक है, इसने इस वस्तुका चिन्तन किया, किन्तु केवल 
जान, पराधीन मायारूप द्रव्यपर्यायको भी अ्रहएा नहीं कर सकता । 


केवलज्ञावका विषय :--पर द्रव्य स्वतंत्र-स्वतंत्र अपने गुण पर्यायसहित 
केबलज्ञानमें ज्ञात होरहे हैं। उस केवलज्ञानसे यह नहीं ज्ञात हो पाता है कि 
यह शरीर अम्ुकचंदका है, श्रीर यह भी नही ज्ञात हो पाता कि यह शरीर 
एक चीज है किन्तु वहाँ तो प्रत्येक अखु स्वतेत्रे-स्वतंत्र श्रपने आपमें परिणमते 
हुए ज्ञात होरहे हैं। यह नगर, यह भीट, यह्‌ मकान, यह स्कंध चू कि रवतः 
सत्‌ नहीं है श्रतः ज्ञात नही होते हैं। केवलन्ञान सारे विश्वकों जानता है 
इसका तात्पर्य यह है कि अनस्ते जीव, अनन्ते पुदूगल अखु, धर्म द्रव्य, अधर्च 
द्रव्य, आकाश द्रव्य और असंख्यात काल द्रव्य अपने-अपने ग्रुरा पर्यायमें रह 
रहे हैं और अपने-अपने एकाकी निज व्यञ्जनपर्यायमें रह रहे हैं, वह सब 
ज्ञात है । पर संयोगसे उत्पन्न हुई बात तो मिथ्या है, माया है। यदि वह 
ऐसा विकल्प कर सके कि देखो अमुक चीज और अम्रुक चीजका सम्बन्ध चने 
कर यह परिणमन बना है तो यह भी वह ज्ञात कर सकता होता | किन्तु, 
केवल ज्ञानमें तो अपने-अपने गुण और पर्यायमें तन्‍्मय पदार्थ दिखा करते हैं.। - 

परको पररूष जान लेनेका महश्व :--हम लोग श्रुत ज्ञानका आश्राश्नय करके 
संयुक्त चंद्॑र्थों को अपना रहे हैं और उन संयुक्त पदार्थों के अपनानेमें रोगी हो 
गये हैं तो संयुक्त पदार्थों में बथार्थ शान कराकर उस रोगसे हटकर शुद्ध स्वरूप 
की पहिचानका यत्न किया जाता हैं। पर पदार्थ किस स्वभावका झ्राथय 
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करंते हैं, जिसको यह ही पता नहीं है, ये पर पदार्थ भी परस्परमें एक-दूसरेसे 
पर हैं ऐसे इन पर पदार्थों का भी जिसके रिणियि नहीं हो सकता है ऐसे ये 
परस्पर भी पर हैं. अणु-अणा भी पर हैं, ते मैं इनसे जुदा हूँ, इसका यथार्थ 
बोध कैसे किया सकता है ? पहिले परको यथार्थ रूपमें पर समझ लिया 
जाय | परको पर ही न जाना तो अपनेको परसे भिन्न कोई कंसे कह 
सकेगा ? हम पर स्कंघोंको परियुर्ग एक-एक करके जानरहे हैं तो हम 
यथार्थमें परको नहीं जान सके । कोई भी वस्तु कितनी होती है इतना ध्यान 
आये बिना पहले मैं स्व हूँ और ये पर हैं, ये केसे अवगम किया जा सकता 
है ? जिसको यथार्थ स्वरूपका ज्ञान है और भेदविज्ञान है वह यह अवश्य 
जानता है कि इस चौकीमें भी इस खू टसे यह खूंट पर है । उसका यहाँ कुछ 
नहीं है । इसके एक अखणुसे दूसरा अणु पर है । एक अणुका दूसरा श्ररयु कुछ 
नहीं लगता है | ऐसे परके यथार्थज्ञानमें भी यह योग्यता आती है। ग्रात्मामें 
भी यथार्थता लो, यहाँ ही मानकी एक जुद्धताका विकाद होने लगता है। 
पर परोंमें परस्पर परताके ज्ञानका प्रभाव :--भैया ! भ्रभी परसे हटकर स्वमें 
आनेकी बात नहीं कही जारही है किन्तु पर परोंमें ही एक-दूसरेसे भिन्न 
हैं, ऐसे एक परके स्वभावका उस परका आश्रय करके उन पर परोंका ही 
परस्परमें परताका विश्लेषण हो रहा है। इन परोंकी परताके विश्लेषणके 
उपयोगमें ही शुद्धिका विकाश जगने लगता है और फिर वह जब इन समस्त 
परोंसे अपने स्वकी भिन्नताकी समभते हैं तब तो उसकी शुद्धताका कहना 
ही क्‍या है , बहुत उत्कृष्ट चुद्धता हो सकती है। 
व्यर्थका व्यामोह :--खेद की वात है कि यह जीव वस्तु तत्त्वको तो सम- 
माना ही नहीं चाहता । और इतना विकट मोहका भरत अपनेपर सवार -किये 
हुए है कि पुत्र, मित्र, स्त्री, घर ये मेरे हैं, इनका सुधार करना, इनकी उन्नति 
करना है, वाकी जीव सब पर हैं, पड़ोसी मिटता है तो मिटने दो उनके मिट्ने 
से मेरा कुछ नुकसान नहों होता । हाँ वच्चेका भिर भी दर्द करे तो यह बड़ा 
नुकशान है, ऐसी अनुदारताका आशय ऐसे मोहका अंधकार इस जीवके छाया 
रहता है जिससे कि विश्वाम की बात तो दूर रहे, निरंतर आकुलताएं ही * 
वनी रहती हैं। इन जीवोंका एक भी अंश दूसरे जीवोंमें नहीं है। इन जीवों 
का दूसरे जीवोंके साथ रंच भी सम्बन्ध नहीं है। अपने कर्मोंके साथ तो 
निमित्त नेमित्तिक भाव हो सकते हैं पर जीवके साथ तो निमित्त नैमित्तिक 
भाव भी संभव नहीं .है। अर्थात्‌ जीव चेतन है, कर्म अचेतन है, इन दोनोंका 


॥॥॒ 
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स्वरूप परमात्मतत््वको भूल कर अपने ऐश्वर्यको भुलकर वाह्य पदार्थों में 
विकल्प करके अपना गौरव अनुभव करते है कि मैं इतने पोजीशन वाला 
पुरुष हैँ । कहाँ तो इसका कर्तव्य था कि सब ओरसे अपने उपयोगको ह॒टठा- 
कर एक शुद्ध स्वभावमें ही उपयोगको लगाता और इसके एवजमें होता क्या ? 
विशिष्ट परिणाम । उसमें भी इतनी आ्राशक्ति कि जो किया जा रहा है उस 
पर इसे खेद नही होता । 

चेतन श्रवेतनके श्रपरिचयीके भेद विज्ञानकी श्रपात्रता :--जो जीव चेतन 
ओर अचेतनके स्वभावसे अपरिचित है वह भदविज्ञान करनेका पात्र कंसे हो 
सकता ? अचेतनमें धर्म द्रब्य, अ्रधर्म द्रब्य, आकाश द्रव्य और काल द्रब्य 
इनका परिचय तो दुर्गम है, परिचय पुद्गलोंका हो रहा है सो इन पुद्गलोंमें 
एक-एक पुद्गल क्या होते हैं ? कितने होते है ? यह ज्ञात न हो सका, किसी 
भी प्रकार ज्ञात होता है वह ज्ञानके ही द्वारा ज्ञात होता है। तब इस अचेतन 
के स्वभावका निर्णय कैसे करें ? अन्नतनके स्वभावकों जानकर श्रोर चेतनके 
स्वभावको जानकर जीव और पुद्गलमें स्व श्रौर परका विभाग किया जा 
सकता है। जो वस्तुके स्वरूपास्तित्वको हीं नही जान सकता है बह पुरुष 
पर द्रब्यको इस प्रकार समझता है कि यह मैं हैँ और यह मेरा है इसी 
प्रकार उनपर द्रब्योंको मोहसे ही श्रात्मीयताके रूपमें निश्चित करता है 
और स्न्य पुरुष श्रर्थात्‌ ज्ञानी पुरप नही कर सकता । 


भ्रज्ञानके कार्यसें ज्ञानका श्रसामर्ष्य :--अज्ञानकी महिमाको ज्ञान नहीं पा 
सकता । अज्ञानीको कहा जाय कि एक क्षण भी जरा ज्ञान वृत्तिसे रहकर 
अपनी कलाका परिचय तो दो, तो अज्ञानमें सामर्थ्य नहीं है कि वह एक 
क्षण भी ज्ञानबवृत्तिकी कलाका स्वाद ले सके । भौर यदि ज्ञानीसे ऐसा कहा 
जाय कि तुम एक आध मिनट परमें अहं की श्रद्धा करके, ममरूपकी श्रद्धा 
करके उन श्रद्धाओंकी बेचेनीका जो नाटक खेला जाता है जरा उस कलाका 
परिचय तो दो । तो ज्ञानीमें वह महिमा नहीं है कि वह एक आध मिनट 
अज्ञान बृत्तिका परिणमन करनेकी कलाको खेल सके । सिद्ध प्रभ्ठमें तो यह 
महिमा है कि वह सारे विश्वका ज्ञान करता है, अपने निज रसमें लीन रहता 
है, यह सिद्ध प्रभु अनन्तशक्तिमान है। तो हे प्रभो एक दो मिनट को ही जरा 
निगोद या संसारी जीवोंका जैसा कुछ परिणमन करके अपनी कलाके अ्रनन्त 
शक्तिपनेका जरा'परिचय तो दो । तो क्या सिद्ध प्रश्में यह महिमा है कि 
निगोदिया और संसारी जीवों जैसा रूपक बनाकर अपनी अनन्त शक्तिकी 
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महिमाको बता दे ? नहीं | सब जीव प्रभु हैं और यह प्राणी किस पदमें 
अपनी प्रशुताका कैसा उपयोग कररहा है? यह सबकी अपनी-अपनी 
अक्तिकी आसाधारगा कला है । 
पदार्यकी शेयता व श्राकर्षण फी प्रयोजनवशता :--पदार्थ हैं, परिणमभते 
हैं। परमारो हैं, ये भी पदार्थ हैं, जो सिद्ध हो गये वे भी पदार्थ हैं और जो 
-संसारी है वे भी पदार्थ हैं। ओर सब पदार्थ अ्रपनी-अपनी प्रभुतासे अपने 
अपने उपादानमें अपने अपने ढंगमें अपना अ्रपना प्रदर्शन कररहे हैं। देखते 
जाबो कि कसी कहाँ वया वात है लोग सिद्ध प्रभुकी ओर ध्यान करनेमें क्यों 
श्राकर्पित होते हैं ? जब सभी पदार्थ हैं और अपने-अपने काममें प्रभु हैं फिर 
सिद्ध प्रभुकी ओर इतना ध्यान क्‍यों आ्राकपित होता है ? यों श्राकर्पित होता 
है कि इस उपासकको शुद्ध परिणति अभीष्ट .है। जिन्हें शुद्धपरिखति 
अभीष्ठ है वे शुद्ध परिणतिकी ओर आते हैं सो जिस भावोंका आश्रय करके 
सिद्ध बनः जाते हैं उन भावोंकी ओर श्राक्ृष्ट हो जाते हैं! जिन्‍्होंने.स्व 
और परका भेदनान नहीं किया वे शुद्ध परिणशति की ओर शुद्ध स्वभावकी 
ओर कंसे श्राक्षेप्ट होंगे ? वे तो इन मलिन पर्यायोंमें मित्रजनोंमें कुटुम्ब 
जनोंमें आसक्त होंते हैं । 
परद्रव्यप्रवृत्तिका कारण स्वपरपरिच्छेदका ग्रमाव :--इस प्रकार यहाँ भेद 
बिज्नानकी वातोंको दर्शाकर यह सिद्ध किया गया है कि जीव पर द्रव्योंमें 
प्रवृत्ति करते हैं तो उसका निर्मित्त स्व परके परिच्छेदका ग्रभाव है। परिच्छेद 
फा भ्रर्थ होता है ज्ञान,और परिच्छेदका श्रर्थ होता. है कि चारो ,ओर भली 
प्रकारसे छेद भेद कर देना । ज्ञान-सही वह है जहाँ पदार्थसमृहमें भी अलग 
भिन्न-भिन्न-स्व स्वरूपोंमें. विदित होता यही-अवगम और परिच्छेद कहलाता 
है। सो निज और परका परिच्छेद हो तो वह परिच्छेद पर द्रन्योंमें प्रवृत्तिका 
निमित्त न होकर स्व द्रत्यमें प्रवृत्ति करनेका निमित्त होगा । स्व पर परिच्छेद 
का.अभाव हो तो यह नद्योंमें प्रबत्तिका निमित्त होगा न 
'धरोन्मुखतामें बेचनी :--भिप्कर्प यह निकाल लें कि अपनी आत्मापर दया 
करकेःइस अपनेकी परख तो करनलें कि हम पर द्रव्योंमें जो लगे रहते हैं और 
उसके फलका भोग किया करते हैं तो जिन क्षणोंमें इस ज्ञायक देवके उपयोग 
में स्त्रीदेव पुत्रदेव विराजमान रहता है उन क्षणोंमें क्या चैतका अनुभव करते 
हैं क्या शुद्ध आनन्दका लाभ लेते हैं ? नहीं ले पाते हैं। इस पर द्रव्यके उपयोग 
का स्वभाव ही ऐसा है कि वह आकुलताएँ उत्पन्न करे । इसका कारणहै कि 
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वे सव पर द्रव्य श्रश्न्‌ व है। सो ये उपयोग उनको विपय करते हुए सदा नहीं 
रह सकते । दूसरी बात यह है कि उन पर द्रब्योंका परिणमन उतके ही 
आधीत है। सो इसके अन्तरजमें चू कि इच्छा रहा करती है कि अ्रश्षक चीज 
यों परिणम जाय, और परिणमती है नहीं सो एक बड़ा आघात पहुँचता है । 
इत्यादि अ्रनेक बातें हैं जिनके कारण पंरद्रव्योंकी प्रवृत्तिमें आकुलताएं 
रहती हैं। अतः परद्रव्यप्रवृत्ति अत्यन्त प्रतिषेध्य है । 

स्वद्रब्यवृत्तिका निर्णय :--सो भैया ! एक निर्णय करके भगवानके दर्शन 
करो तो यह भिक्षा मागो, माँगना किससे है ? स्वयंसे कहता है कि हे प्रभो 
मेरी स्वद्रव्यमें प्रवृत्ति रहे और परद्रव्यसे प्रवृत्ति दूर हो । इतना ध्यान लगा 
कर उस प्रभुके दर्शन करो । जितने भी धामिक कार्य होते है उन सबमें यह 
ध्येय बने कि परब्रब्योंसे प्रवृत्ति दूर हो और स्वद्रब्यमें प्रवृत्ति हो अर्थात्‌ मैं 
अपनेमें उपयोगी बना रहेँ । * 

अब आत्माका काम कया है इस वातका निरूपण करते हैं। निरूपण 
करनेका अर्थ यथार्थमें कहना नहीं है किन्तु देखना है। आत्माका काम क्या 
है श्रव इस बातको देख रहे हैं। जैसे कोई किसीके कामको प्रयोजन बस 
बड़ी उत्सुकतासे देखता है इसी तरह ये मोक्षार्थी पुरुष चूंकि अपनी ही तो 
बात है नां, इसलिए बड़ी उत्सुकतासे देख रहे हैं कि श्रात्माका वया काम है। 

कुब्वे सहावमादा हवदि हि कशा सगस्स भावस्स । 
पोग्गलदव्बमयाणं रा हु कत्ता सब्वभावारंं ॥ १८४ ७ 

अपने भावोंको करता हुआ यह आत्मा अपने भावोंका कर्ता होता है, 
पर पुद्गलद्रब्यमय समस्त भावोंका कर्त्ता नहीं होता । 

पदार्थेके कर्तव्यका ज्ञान पदार्थके स्वरूपास्तित्वके ज्ञानपर निर्भर :--पदार्थ 
कितने हैं, उसका स्वरूपारितत्व कितनेमें है, यह निर्णय जब हो जाता है तब 
ये पदार्थ क्या करते हैं ? यह समभमें झ्ाता है । यह मैं आत्मा जो अपने ही 
प्रदेशोंमें अवस्थित है, और प्रदेश भी क्य, जितना शक्तिपुज है वही प्रदेश 
हूपसे व्यपिदष्ट है, सो उन गुणोंका जो कार्य है वह उन गुणोंमें ही परि 
समाप्त होता है। परिवर्तन अपने भश्राधारमें होता है। अ्ंगुलीका काम अंगुली 
को छोड़कर श्रन्यत्र कहाँ पहुंच सकता है ? अंगुलीको टेढ़ा किया जाय सीधा 
किया जाय, कुछ भी हालत हो जाय तो उसकी क्रिया उसमें मिलेगी, उससे 
वाहर उसकी क्रिया न हो सकेगी । और इन दो अंगुलियोंके बीचमें कोई चीज 


स्थित हो और ये दोनों अंगुलियाँ अपनेमें दो चार हाथ लम्बी क्रियाकों कर - 


है 


है 


हम ंा“ंआा आर रज 
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डालें तो उस समय यद्यपि चीज भी उसके साथ गयी है किन्तु अंगुलीने क्या 
किया ? इसको देखा जाय तो यही उत्तर आयगा कि अंगुलीने अंगुलीमें 
अपना कार्य किया। इन अंगुलियोंके संयोगमें स्थित पुस्तक क्रियाशील म्रंगु- 
लियोंका निमित्त पाकर अपनी क्रियाको करेगी। 


भावात्मक पदार्थका भावात्मक ही कार्य :--जगतमें सर्वत्न निमित्त नैमित्तिक 
भाव चल रहा है। इस ही निमित्त नैमित्तिक भावमें बढ़कर मोही जीवमने 
परस्परमें कर्ता कर्म भावकों मान लिया है। यह मैं झ्रात्मा अमूर्त हुँ ज्ञान 
मात्र हैं, भावात्मक पदार्थ हूँ । इसका कार्य क्या बन गया ? भाव,त्मक कार्य 
वन गया । यह अपने भावोंकों ही करता रहता है जब यह आत्मा कर्ता 
अपने भावोंका ही हुआ तो भावरूप परिणमते हुएके अ्रवसरमें कार्माण 
वर्गणाप्रोंमें कर्मत्व आता है। श्रावे, फिर भी हम उसमें क्या करें? उससें 
हम कुछ नहीं कर सकते । वे निमित्त पाकर स्वयं आते हैं । 

एक स्थृूत्ष हृष्टाल्तपुर्वंक परस्पर कतु कं मावका निषेध :--भैया ! गाली देकर 
पिटने वाला बच्चा पीटनेवालेमें कुछ नहीं करंता वह तो गाली देकर परि- 
समाप्त हे.ता है । अ्रव ऐसे अवसरमें वलवान दूसरा बालक पिटाई .करता 
है। तो इस पिटनेमें पिटने वालेका कोई काम नहीं उसने तो गाली देकर 
अपना काम पूरा किया इसके बाद ») होता है वह निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध 
से हो जाता है। पिटना उसे अ्रभीष्ट नहीं है इसलिए वह पुनः गाली देता है 
और गाली देकर वह अपना काम पूर्ण कर लेता है। इसमें निमित्त नैमित्तिक 
सम्वन्धकी बात, पिटने की वात फिर आने लगती है इसी प्रकार हम केवल 
अपना परिणाम करते हैं। अहो कैसा-कैसा परिणास कर डालते हैं। अपने 
को यह विवेक भी नहीं रहता कि जो मैं यह कर रहा हूँ, यह विपरीत परि- 
णाम कर रहा हूँ इसका फल जरूर मिलेगा और अभी भी मिल रहा है, 
इत्यादि कुछ विवेक नही हो पाता तथा अपने परिणामोंका काम करनभेमें 
जरा भी अन्तर नहीं हो पाता निरंतर परिणाम किये जा रहे हैं। +., 

नि्ित्त नैमित्तिकता प्राकृतिक :--यह आत्मा अपने भाव वनाता है। उस 
भाव बनाते हुएके अ्वसरमें कार्माण वर्गणायें स्वयं प्रकृति प्रदेश स्थिति 
अनुभाग रूपमें कर्मत्व रूप बंध करता है और फिर यह अवसर पाकर उदित 
होता है । ऐसे अवसरमें आत्मामें फिर विभाव होता है| पौदूगलिक कर्म तो, 
प्रकृति प्रदेशादि रूप परिण्याम करते और अपने उदयकालमें बिछुड़नेकी स्थिति 
बनाते, यों वे सब अपने काममें ही वे समाप्त होते हैं और यह जीव विभाव 
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परिणाम करके अपने कर्मको समाप्त कर लेता है। कोई पदार्थ किसी अन्य 
पदार्थका कर्ता नहीं है। अपने भावकों करता है, इतना भी न कहिए किन्तु 
आत्मामें भाव होते हैं, यह वहां तथ्य है, चाहे वे निमित्त पाकर भी हों । 

प्रत्येक एक एके सम्बन्ध क्या ? :--भैया । एक पदार्यमें स्व स्वामी सम्बन्ध 
कसा और भिन्न भिन्न पदार्थों स्व स्वामी सम्बन्ध कैसा ? जुदे-जुदे दो पदार्थ 
है। उनमें यह कैसे कहा जायगा कि यह हमारा है। स्वरूपास्तित्वकी हृष्टि 
से सब पदार्थ अपने-अपने सर्वस्वके अधिपति हैं भिन्न पदार्थों में स्वस्वामी 
सम्बन्ध हो ही नहीं सकता । यव्,हो जाय तो वे स्वतंत्र सत्‌ नही कहला येगे, 
उनका श्रभाव हो जायगा। इसी प्रकार एक पदार्थमें स्व स्वामी सम्बंध कैसे ? यह 
कंकड़ किसका ? सच तो बताओ । ज॑से कक्षामें बैठे हुए विद्यार्थियोंमेंसे किसी 
की पुस्तक गुम जाय और किसी दूसरेको मिल जाय तो वह पूछता है कि 
यह पुस्तक किसकी है ? जिस अधिकारीकी पुस्तक है वह पूरा 'बोल नहीं 
पाता । दूसरे लड़के बोलने लगते है कि यह पुस्तक, पुस्तककी है। यह कंकड़ 
किसका है ? यह कंकड़ कंकड़का है। इस बातकों जरा दूकान पर या सड़क 
पर चल कर बोलो तो थ्षुनने वाले लोग कहेंगे कि यह पागल हो गया। यह 
दुकान, दुकानकी है, यह कुर्सी, कुर्सीकी है, लोग क्‍या समभेंगे ? एक 
पदार्थसे सम्बंध कैसा ? वह तो वही एक है । 

एके भेदव्यवहारके श्र्थ :--मेरा भाव कसा ? मैं हैँ और ऐसा हूँ। इतंनी 
ही तो बात है। तो यह आत्मा स्वभावकों करता है, वही उसका धर्म है, यों 
धर्म और धर्मी यह केवल समभानेके लिए भेदीकरण है। और,विवक्षासे धर्म 
धर्मीकी संज्ञा होती है। एक धर्ममें धर्मीकी वाच्यता मानकर धर्मी वना लिया 
' है तो विवक्षित उस एकके श्रतिरिक्त जो शेष धर्म हैं उनमें धर्मकी वाच्यता 
बनाकर उन्हें धर्म मात लिया है। जैसे कहा जाय आत्माका आनन्‍्द। भ्रात्मा 
कहा किसे है ? सतत अ्रतति गच्छति इति आत्मा, जानाति इत्यर्थ: जो निरंतर 
जानता रहे उसे आत्मा कहते है । तो यहाँ ज्ञान धर्मकी मुख्यता देकर ज्ञानी 
को धर्मी वताया तो आनन्‍दशक्तिको धर्म बनाया । और कह दिया जाय 
कि इस आनन्दमयका ज्ञान, तो आनन्दकी प्रधानता देकर आनन्‍्दीको तो 
धर्मी बनाया और ज्ञानको धर्म बनाया | क्या है ? कंसा है ? थे सब प्रदन 
व्यवहार मार्गमें चलनेवालेके है । जाननेमें तो इतना ही श्राता है, यह यों 
है । यह है, यह है जानते हुएमें यह शब्द भी नहीं रहता । जो जिस प्रकार 
परिणत है,अवस्थित है उसको उस प्रकार लक्ष्यमें लेकर कहा जांता है कि यह 
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है ! इसमें परके साथ र्वर्वाभी सम्बन्ध नहीं है । 

परमें कतृ कर्मत्व नहीं, एकर्मे कतृ कर्मत्व क्या :--- इस प्रकार परके साथ कर्ता 
कर्म सम्बन्ध भी नहीं है। पदार्थ है और परिरामतता रहता है। इसी पद्धतिमें 
यह आत्मा अपने भावोंको करता है, क्योंकि वह भाव इस आत्माका धर्म 
है और उस प्रकारके होनेकी शक्तिका सद्भाव इस झआत्मामें है। अतः आत्मा 
में वह भाव, कने है, वस्तुतः परमें कतू कर्मत्व नहीं, - एकमें कत कर्मत्व ही 
बया कहा जाय | अ्रतः कर्ताकर्मका नाम ही न लो तुम तो परिणामना देखो । 


कत्‌ कमंत्वके निषेधमें एक देहाती हृष्टान्त :--भैया ! जब कभी देहातोंमें 
या घहरोंमें ही देहात जेसी बस्तीमें पड़ोसकी दो स्थ्रियाँ लड़ती हैं:वे अपने 
दरवाजेयर खड़ी हुई एक दूसरेको हाथ पसार-पसार कर पचासों गालियां 
देती है। देखनेवाले लोग सन्देहमें आ जाते हैं कि ये दोनों अभी भिड़कर 
एक दूसरेको चंदा डालेंगी । पर वहाँ दिखता है कि दरवाजेसे एक कदम भी 
पैर आगेको नहीं बढ़ाया जारहा है ऐसे मौके कई वार देखनेमें आये | कोई 
स्त्री किसी दूसरी स्त्रीका कुछ नहीं कररही है वे दोनों ही अपने-अपने दरवाजे 
पर खड़ी हुईं अपनी-अपनी चेप्टाएं कररही हैं। एक वस्तु जितनी है उतनेमें 
ही उसको निरखो। दोनोंमें ही अपने आपमें अपना ही क्रोध परिशमन 
झ्ौर उसका निमित्त पाकर शरीर और वचनका चलन परिणमन होरहा 
है । कदाचित्‌ वे पहलवानोंकी तरह भिड़ भी जायें तो कोई दूसरी स्थीका 
कुछ नहीं कररही है। वहाँ पर भी अपने-अपने मुह तथा हाथ पैरोंसे 
अपने आपमें कसरत की जारही है। कितना ही कोई पदार्थ गुम्फित हो, 
संभमिश्चित हो, संयुक्त हो उस स्थितिमें भी पदार्थों के स्वरूपास्तित्वपर हृष्टि 
दें तो यही दिखेगा कि इन पदार्थों ने केवल अपने ही गुणोंका कार्य किया है ' 
इस प्रकार यह आत्मा अपने भावोंको करता है और उन भावोंको स्वतन्त्र 
होकर करता हुआ यह जीव स्वभावका कर्ता अ्रवश्य होता है । 
कत्‌ कर्मत्वके निबेधमें छायाका हृष्ठान्त :--धूपके समय आंगनमें खड़े हो 
जायें तो आँगनमें कुछ पृथ्वीका हिस्सा छायारूप परिणाम जाता है। यह 
बताओो कि वह भु-भाग स्वयं स्वतंत्र होकर छायारूप परिणमा या परतंत्र 
होकर ? यद्यपि उस छायारूप परिणमनमें हमारा उपस्थित होना निर्मित्त है, 
क्योंकि हम या अन्य कुछ भी पद्मार्थ उपस्थित न हों तो वहाँ छायारूप परि- 
णत्ति भी नहीं हुआ करती है | इतनेपर भी हमारा काम तो इतना हुआ कि 
हम वहाँ खड़े हो गये, इतनमें ही हमारा काम समाप्त हो गया. इससे आगे 
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स्थिति पुद्गलका धर्म है| पुदूगलके पर्यायरूप होनेकी शक्ति आत्मामें नहीं 
है, इसलिए आत्मा पुद्गलके धर्मका कर्ता नहीं है। एक मोटी बात कह रहे 
हैं काम कराने वाला वह मनुष्य प्रवीण होता है जो उस कामको स्वयं मी 
अच्छी तरह कर पाता है। एक बहुत मोटी सी वात इस प्रकरणमें कही जा 
रही है। तो यह परभावोंका कर्तापन मुझमें कब हो ? जब कभी-कभी उन पर 
पदार्थों के परिणमन रूप होनेकी कला भी खेल ली जावे, किन्तु ऐसा तो होता 
नहीं है । में किसी भी परद्रव्यका कर्ता नहीं होता | और यह आत्मा जब 
परके भावोंकों नहीं करता तो वह कर्ता नहीं है श्रौर न किया जाने वाला 
वह पुदूगलका धर्म इस आत्माका कर्म होता है। 

पुदुगल कर्मोका कर्म नाम उपचरित :--ये ज्ञानावरणादिक ८ कर्म, १४५ 
प्रकृतियोंमें विभक्त सारे कर्म आत्माके कर्म नहीं है। आत्माका कर्म आत्मा 
का भाव है। कर्म परमार्थसे आत्माके विभावोंका नाम है, इन कर्मों का 
निमित्त पाकर विश्विप्ट जातिकी वर्गणाओंमें जो इस प्रकारका परिणमन 
होता है कि कभी आत्माके इन कर्मोका निमित्त भी हो सकेगा, उनका कर्म 
उपचारसे नाम दिया है । पर, परिसामोंका पुण्य और पाप ये नाम पुण्य पाप 
रूप कर्मों के बंधके कारणताके कारण दिये गये हैँ। कार्माणवर्गणाओंमें 
कर्मों का नाम स्वयं नहीं है, वे लिए गये हैँ । इसी तरह आत्मपरिणाममे 
पुण्य और पापका नाम स्वयं नहीं है, वे लिए गये हैं। कार्माण वर्गणाश्रोंमे 
कर्मों का निरभित्त ऐसा पड़ा है कि आत्माके कर्मो'का निमित्त पकर उनकी 
यह स्थिति होती है और परिणामोंका नाम पुण्य और पाप इसलिए पढ़ा हैं 
कि इन परिग्णामोंमें से कोई परिणाम तो पुण्य पुद्गल कर्मों का वध करनेमें 
निर्मित्त होता हैं और कोई परिणाम पापरूप पुदूगल कर्मोके बंधका 
निमित्त होता हैं । 

परिणामके प्रायोजनिक भेद :--सूलसे परिणाम तो दो ही प्रकारके है, 
एक विशिष्ट परिणाम और एक अविशिप्ट परिणाम | जैसे चाँवल शोधने 
वाले पुरुष चावलको जानते हैं और चावनके अलावों वे अन्य चीजोंको 
नही जानते हैं । चावलके अतिरिक्त जो अन्य चीजें हैं वे क्या-क्या होती है? 
ऋंकड़ हुआ, कोई जीव हुआ, छिलका हुआ और भी ऐसी-ऐसी चीजें हैं 
जिनका नाम भी न मालूम हो, जिनका नाम जानते भी न हों, उनसे क्या 
प्रयोजन । समझ तो इतनी चाहिये कि वे चाँवल नहीं है। इन सब चीजोंकों 
अलग करदें, जो भी कुड़ा कर्कट है। उन्हें अलग कर देनेसे उन सबका शाव 
होना चाहिए तभी तो चाँवल शोध सकेंगे ऐसी बात तो नही है। हाँ, यह 
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बैठ लिया जाय तो झ्ाननदका स्वाद बराता है और अपने स्थरूपसे चिगकर 
वाह्ममें कुछ बृत्ति करली जाय तो आकुलताए भ॑ग्भेसें आरती हैं। इन दो 
बातोंमे कुछ विवाद है क्या ? अपने अनुभवसे भी सोच लिया जाय कि इन 
दो निष्कर्पो में तो कुछ विवाद ही नहीं है। परकी श्रोर हस्टि लगाये हुए की 
स्थितिमें ऐसा दुःख नहीं होता होगा | क्या ऐसी शंका है। उस ही का तो 
फल यह संसार है, संबट है. सव भोग रहे हैं | दूसरे दिखने वाले लोग ऊपर 
से चिकने चापड़े मालूम होते है । यदि उनकी भी दृष्टि किसी वाह्यकी ओर 
हैँ तो विशिष्टताकी अवस्थामें सबकी ही तरह वे भी दुःखी रहा करते है । सुखी 
होनेका उपाय तो स्वद्रव्यप्रवुत्ति हि और उसका उपाय भेद विज्ञान है, और 
भेदविज्ञानका उपाय वर्तुस्वरूपका यथार्थ ज्ञान है। सो यह ज्ञान बनाग्रे 
रहना यही अपने कल्याणका काम है 

ये सब पुद्गल परिणमन आत्माका कर्म दयों नहीं हैं? इस प्रकारके 
संदेहका अ्रपनुदन करते है अर्थात्‌ धीरे-बीरे काट कर, छिल्न-भिन्न करके 
संदेहकी सम्ृूल नप्ट करते हैं । 

गेष्हदि शोव णा मु चदि, करेदि शाहि पोशलालि कम्मारि । 
जीवोी.. पोग्यलमज्फे.. वहुण्णवि. सेसकालेसु. भश्यथ्ा। 

जीव त्रिकाल भी पुदुगलादि कर्मोका कर्तादि नहीं:-ये जीव सभी कालोंमें यद्यपि 
पुद्गलोंके बीचमें ही विराजमान रहते हैं फिर भी ये पुदूगल कर्मों को न तो 
अ्रहण करते हैं, न छोड़ते हैं, और न करते हैं । परिपरिणमन श्रात्माका काम 
नहीं है, क्योंकि आत्मा परद्वव्योंके उपादान और त्यागसे शून्य है । यहाँ न्याय 
इ«्त्रकी छटासे आत्माको पुद्गलका श्रकर्ता सिद्ध किया जारहों है । 

अनुमानके अ्रज्भोंसे जीवके अकत्‌ त्वकी सिद्धि ः--अनुमानके पाँच अंग होते 
हैं---(१) प्रतिशञा (२) हेतु (१) उदाहरण (४) उपनय और (५) निगमन । यहाँ 
प्रतिना की जारही है कि पुदुंगलपरिणाम आत्माका कर्म नहीं है। हेतु 
दिया जारहा है यह कि आत्माम परद्रव्यका ग्रहण और त्यागकी शून्यता है । 
इसमें व्यतिरेकब्याप्ति चलाई जा रही है। जो जिसका परिणमानेवाला 
देखा गया है वह उसके ग्रहरा और त्यागसे शून्य नहीं देखा गया है। अथवा 
इस प्रकारसे घटित किया जाय कि जो जिसके परिणमाने वाला नहीं देखा 
गया वह उसके ग्रहण और त्यागसे शुन्य देखा गया है । व्यावहारिक दृष्टान्त 
दे रहे हैं कि जैसे लोहका पिड अग्निको नहीं करता, नहीं छोड़ता । नहीं 
करता है तो उसका परिणमता भी नहीं है, अ्रथवा स्थल हृष्टिसे देखा जाँय 
तो ले हपिड यदि ऋग्निको ग्रहण करता छोड़ता व करता हो वो अग्निके 
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ग्रहण और त्यागसे शून्य नहीं होना चाहिये। यह बिल्कुल मौलिक बात 
कही है । पहिली बात यथार्थ है। यह व्यवहारमें देखी जाने वानी बात है। 
लक क्षेत्रागाहमें भी द्रव्योंकी स्वतन्त्रता :--इसी प्रकार श्रात्मा व कर्म 
एक क्ष त्रमें रह रहा है तिस पर भी यह आत्मा परद्रव्यके ग्रहण और त्याग 
से शून्य ही देखा जाता है। जेसे सिद्ध भगवान अनेक पुद्गलोंके बीचमें रह 
रहे हैं, जहाँ सिद्ध प्रभु विराजमान हैं वहाँ अ्रनन्ते निगोद जीव भी हैं और 
उन जीबोंके साथ अ्रनस्ते पुदगल पिड हारीररूपसे और कर्मरूपसे लगे हुए 
हैं, उस क्ष चमें कितने, पुद्गल भेटर मौजूद हैं तिस पर भी सिद्ध भगवान 
किसी पुदूगल अणुको न प्रहएा करते, न छोड़ते भर न उपादानरूपसे करते 
हैं। ये तीन बातें कही जा रही हैं--(१) ग्रहण करना, (२) छोड़ना और 
(३) उपादानरूपसे ग्रहण करना । पंहिले ग्रहण करनेका श्रर्थ है कि खींच 
लेना, अपनेमें रख लेना और छोड़नेका श्रर्थ है कि अपनेसे अलग कर देना । 
और उपादानरूपसे करनेका श्रर्थ है कि मिल-जुल करके भ्रन्य रूप वन जाना 
जैसे साइसमें ऐसा प्रयोग किया जाता है कि हाइड्रोजन और आक्‍क्सीजन 
दो तरहकी हवायें मिलाकर पानी बना देता है। तो दोनों वायुवोने जैसे 
मिलकर पानी बना दिया, परमार्थतः यहाँ पर भी दोनोंको किसी भिन्न उपा- 
दानने नहीं किया । वे पर स्कंध अन्य स्कंघोंका निमित्त पाकर अपने-अपने 
रूपसे सब पानी-पानी रूप बन जाते हैं । ' 
तीक्ष्ण प्रज्ञाकी महिमा :--जसे सिद्ध प्रभु॒पुद्गलके बीचमें रहते हुए भी 
पुद्गलोंको न ग्रहण करते है, न छोड़ते हैं न उपादानरूप करते हैं इसी प्रकार 
यह सिद्धस्वभावमय चेतन्यभाव शुद्ध आत्मत्व इतने प्रसंगोंके बीचमें रहते 
हुए भी पुद्गल भ्रणुवोंको न ग्रहण करता है भर न छोड़ता है। स्वभावपर 
दृष्टि देना, मात्र स्वरूपास्तित्वपर लक्ष्य रखना तीक्ष्ण प्रज्ञाका काम है। 
कोई भी पदार्थ किसी दूसरे पदार्थकों न तो ग्रहण करता है, न छोड़ता है 
ओऔर न उपादानरूप करता है । 
भ्रज्ञाननियोंकी संसारसमुद्र्मे तरनेकी स्थिति :--लौकिक कहाबत है कि 
जिन खोजा तिन पाइयाँ गहरे पानी पैठ। यह ज्ञान एक समुद्र है और सभी जीव 
इस ज्ञानरूपी समुद्रमें तैररहे हैं।कोई डुबकी लगारहा है, कोई ऊपर- 
ऊपर तैररहा है, कोई ऊपर मुंह किए तररहा है, किन्तु देखो वे सब ज्ञानके 
स्पर्शसे प्रथक्‌ न होकर तैररहे हैं। ज्ञानका स्पर्श छोड़कर तो कोई तैर ही 
नहीं रहा है ।अरे ! भाई ! कोई किसी भी पोजीशनमें तैररहा हो किन्तु उसके 
तेरनेकी स्थिति ज्ञानसे अलग हटकर हो नहीं सकती, पर आश्चर्य व खेद तो 
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यह है कि हम उल्टे तैरने वालोंकी दृष्टि 'ज्ञानपर नहीं है हमने तो बाहरमें 
मुंह वाकर, उसे श्राकाशकी अ्र,र फीला- दिया है यही हमारा ज्ञानकों छोड़ 
कर तरना है | ह॒ 
ज्ञान कलासे तरनेकी प्रेरणा :--भैया ! इस ज्ञानसमुद्रमें, जिसमें सैराव है, 
वया-क्या रत्न हैं।क्या-क्या चमत्कार हैं ऐसे भीतरके मर्मको जाननेकी जिनकी 
इच्छा है उन्हें वाहरमें मुष करके इन वाह्मोंमें उपयोग नहीं करना चांहिए 
किन्तु गहरे-गहरे पैठकर घुसकर इसके अन्तः मर्मको समझना चाहिए। 
स्वरूपास्तित्व इतना सुदृढ़ किला है कि इसमें दूसरी चीजोंका प्रवेश नहीं 
है। क्या दुःख है ? क्या संकट है, कसा है ? जिसे अपने स्वरूपास्तित्वपर हप्टि 
हो और यह शात हो जाय कि 'इस मुभमें तो दूसरोंका त्रिकाल भी प्रवेश नहीं 
है डूबनेकी शंका किस वातकी ? कोई 'दूसरा पुरष इस मुभमें कुछ कर 
डालेगा ऐसा भय कहाँ ? कौन क्या कर डालेगा ? दूसरेका प्रवेश ही जब 
मुझ तकमें नहीं है । कल्पना कीजिये कोई गलत खबर लग जाये कि भाई 
देशपर विकट संकट आरहा है श्रथवा नगरमें विकट संकट आनेवाला है 
यद्यपि देशमें कुछ भी गड़बड़ीकी बात नहीं है, नगरमें रंच भी आपत्तिका 
भय नहीं है तो भी विकल्प जालरूपी तरज्जोंसे तराज्भित पुरुष अपने घरमें 
घुसा हुआ भी नाना विकल्‍प करके अत्यन्त भयभीत इस कारण हो रहा है 
कि उसने प्रज्ञा कलाको छोड़ दिया है । 

. विकल्पजनित भयकर प्रसार :--एक भाई साहब ससुराल गये। बिल्कुल 
पढ़े-लिखे न थे। ससुर जी महीनाभर पहिले कहीं वाहर चले गये थे और 
बहीं वीमार पड़ गये । उनकी बीमारीकी चिट्ठयोंका आना जाना चल रहा 

। जब यह ससुराल पहुंचा उस समय भी एक चिट्ठी आई। घरके सब 
/ पाहुने साहबका बड़ा सत्कार किया कि लालाजीसे ही चिट्ठी पढ़वा 
। तों उनको चिट्ठी दे दी गई। वे बड़ी चिन्तामें पड़ गये। उनके क्‍या 

0 थी कि यदि मैं भी पढ़ा-लिखा होता तो सब कुछ समाचार भठ-फंट 
,७ कर सुना देता । उनको तो इस दुःखके ही मारे रो आया। चिट्ठीमें 
समाचार क्या था कि मैं बहुत अ्रच्छा हो गया हूँ और २-७ दिनमें घर श्राने 
वाला हूँ। मगर लालाजीका रुदन देखकर सब घंरके लोग रोने लगे कि 
हाय वे तो मर ही गये । सबने यही अनुमान लगाया । इस तरहसे घरके 
लोग दुःखी हो रहे हैं। मुहल्लेक़े लोग फेरा करनेको आ गये । अ्रव देखो वहाँ 
तो किसीके पतिजी, किसीके पिताजी अच्छी तरहसे हैं और यहाँ सारे लोग 
रोरहे हैं। तो होता क्या ? कि बाह्य पदार्थसि सम्बन्ध नहीं होता, सम्बन्ध 
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तो अपने परिणमनसे होता है । अपने विकल्पमें अनिष्ट वात आयी तो उसमें 
भयभीत होकर रो रहे हैं। जैसे यहाँ भय लगा है कया ? ऐसी भयकी बात 
तो जरा भी नहीं है। बहाँ तो स्वसुरजी घर आनेकी तैयारीमें हैं शोर यहाँ 
लोग दुःखी हो रहे हैं । इस लोकमें सब ठीक चल रहा है, सबका काम स्व 
स्वके बलसे चल रहा है। मेरी किसी भी परपदार्थोंसे कोई दुष्मनी नहीं । 
मेरा कोई बिगाढ़ करने आता है और न किसीकी मुभसे निन्नता है, जो कि 
कोई मेरा सुधार करने आता हो। 

धर्मात्माकी सेवा अ्रपतती सेवा :--एक धार्मिक पुरुष दूसरे घामिक पुरुषकी 
सेवा करता है. पोषण करता है, अनुराग करता है तो वह धर्मात्मा दूसरेकी 
सेवा दूसरेका अनुराग नहीं कर रहा क्योंकि वह धर्मभावनासे प्रेरित होकर, 
गदगद होकर जिस चीजको वह चाहता है बह चीज दूसरेमें गई तो आल्हा- 
दित होकर अपनी चेप्टाए' करता है जगतके सर्व पदार्थोंका इस प्रकार 
स्वतंत्र-स्वतंत्र परिगामन चल रहा है। 

विपरीत मान्यताका नाम संकट :--उल्टी मान्यतासे कहीं वरतु नहीं बदल 
जाती, किन्तु वरतुको उल्ठा माननेसे यह संकटोंमें पड़, जाता है। इतनी 
श्पिरीत बारगओ्ोंसे कहीं परमें श्रापत्ति नहीं आ जाती किन्तु घरके कारेमें 
विपरीत धानणा कर लेनेमें हममें ही झ्रापत्ति आर जाती । आनन्दका उपाय 
हमें अपने आपमें किसी प्रकार बना लेनेसे ही प्राप्त होगा दूसरोंके सम्बन्धमें 
कुछ चिन्तन करनेसे आनन्दका उपाय नहीं मिलेगा । यदि यह मैं आत्मा पर 
द्रब्योंकों भ्रहए। करने वाला होता तो मैं परद्रब्योंका कर्ता कहलाता, पर 
ऐसा तो होता ही नहीं । है आात्मत्‌ तूने ! जिन्दगी भर परपदार्थोंसे मोह 
किया, अनुराग किया क्या-क्या तूने नहीं किया, कैसा-कंसा कुटुम्बका माना, 
इन अनन्ते जोवोंमेंसे केवल ये दो चार जीव ही हैं ऐसा माननेमें ही बिगाड़ 
गया, हो तो श्रहो, मेरा सर्वस्व मिट जायगा। अहो ऐसा विचारने वाले तो 
गरीब हैं, दयाके पात्र हैं, दीन हैं, दुखी हैं, अपने अ्रनन्‍्त ऐड्वर्यकी ओर दृष्ठि 
नहीं की हैं और श्राशवश खोया ज्ञान, बना भिखारी निपट अ्रजान, ऐसी 
उन्होंने अपनी दशा कर ली है । 

हमारी धामिक प्रवृतिमं शंका :--हम धर्म तो करते हैं मगर कुछ बिगड़ न 
जाये ऐसा ध्यान रखकर थोड़ा-थोड़ा धर्म करते हैं । शायद उस ग्रृहस्थीपर 
दया उत्पन्न हो रही है इस कारण थोड़ा-थोड़ा करते हैं। जैसे कि मुनिराज 
कहीं यह शरीर नष्ट न हो जाय इस कारण ज्ञानके प्रयोगसे इस शरीरकों 
आहार दिया कर। हैं। तो शरीरको बआाहार देनेमें मुनिका विवेक काम कर 
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यह है कि हम उल्टे तैरने वालोंकी दृष्टि 'ज्ञानपर नहीं है हमने तो बाहरमें 
मुंह बाकर, उसे श्राकाशकी भ्रर फैला दिया है यही हमारा ज्ञानको छोड़ 
कर तरता है । 

शान कलासे तरनेकी प्रेरणा :--भैया ! इस ज्ञानसमुद्रमें, जिसमें तैराव है, 
क्या-क्या रत्न हैं,क्या-क्या चमत्कार हैं ऐसे भीतरके मर्मको जानमेकी जिनकी 
इच्छा है उन्हें वाहरमें मुख करके इन बाह्योंमें उपयोग नहीं करना चाहिए 
किन्तु गहरे-गहरे पैठकर घुसकर इसके अन्त: मर्मको समकना चाहिए। 
स्वरूपास्तित्व इतना सुहृढ़ किला है कि इसमें दूसरी चीजोंका प्रवेश नहीं 
है। क्या.दुःख है ? क्या संकट है, कैसा है ? जिसे अपने स्वरूपास्तित्वपर हृष्टि 
हो -भौर यह ज्ञात हो जाय कि 'इस मुभमें तो दूसरोंका भिकाल भी प्रवेश नहीं 
है इवमेकी शंका किस वातकी ? कोई 'दूसरा पुरष इस मुभमें कुछ कर 
डालेगा ऐसा भय कहाँ ? कौन क्या कर डालेगा ? दृसरेका प्रवेश ही जब 
मुझ तकमें नहीं है। कल्पना कीजिये कोई गलत खबर लग जाये कि भाई 
देशपर विकट संकट आरहा है अथवा नगरमें विकट संकट आनेवाला है 
यद्यपि देशमें कुछ भी गड़वड़ीकी बात नहीं है, नगरमें रंच भी आपत्तिका 
भय नहीं है तो भी विकल्प जालरूपी तरज्ोंसे तराज्भित पुरुष अपने घरमें 
घुसा हुआ भी नाना विकल्प करके अत्यन्त भयभीत इस कारण हो रहा है 
कि उसने प्रज्ञा कलाको छोड़ दिया है। 

._ विकल्पजनित भयकर प्रसार :--एक भाई साहब ससुराल गये । बिल्कुल 
पढ़े-लिखे न थे। ससुर जी महीनाभर पहिले कहीं वाहर चले गये थे श्र 
वहीं बीमार पड़ गये । उनकी वीमारीकी चिट्ठयोंका आना जाना चल रहा 
था | जब यह ससुराल पहुंचा उस समय भी एक चिट्ठी आई। घरके सब 
लोगोंने पाहुने साहवका बड़ा सत्कार किया कि लालाजीसे ही चिट्ठी पढ़वा 
लें। तो उनको चिट्ठी दे दी गई। वे वड़ी चिन्तामें पड़ गये | उनके क्‍या 
चिता थी कि यदि मैं भी पढ़ा-लिखा होता तो सब कुछ समस्चार भट-फंट 
पढ़ कर सुना देता | उनको तो इस दुःखके ही मारे रो आया। चिट्ठीमें 
समाचार क्या था कि मैं बहुत अच्छा हो गया हूँ और ५-७ दिनमें घर आने 
वाला हूँ। मगर लालाजीका रुदत देखकर सब घरके लोग रोने लगे कि 
हाय वे तो मर ही गये | सबने यही अनुमान लगाया। इस तरहसे घरके 
लोग दु:खी हो रहे हैं । मुहल्लेके लोग फेरा करनेको भरा गये । अश्रव देखो वहाँ 
तो किसीके पतिजी, किसीक्रे पिताजी अच्छी तरहसे हैं और यहाँ सारे लोग 

रोरहे हैं। तो होता क्या ? कि वाह्म पदार्थंसि सम्बन्ध नहीं होता, सम्बन्ध 
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तो अपने परिणुमनसे होता है । भ्रपने विकल्पमें अनिष्ट बात॑ आयी तो उसमें 
भयभीत होकर रो रहे हैं । जैसे यहाँ भय लगा है क्‍या ? ऐसी भथकी बात 
तो जरा भी नहीं है। बहाँ तो स्वसुरजी घर आनेकी तैयारीमें हैं ओर यहाँ 
लोग दुःखी हो रहे हैं। इस लोकमें सव ठीक चल रहा है, सवका काम स्व 
स्वके बलसे चल रहा है। मेरी किसी भी परपदार्थोंसे कोई दुश्मनी नहीं । 


भेरा कोई विगाढ़ करने आता है और न किसीकी मुभसे नित्रता है, जो कि 
कोई मेरा सुधार करने आता हो । 


धर्मात्माकी सेवा अपनी सेवा :--एक धार्मिक पुरुष दूसरे घामसिक पुरुषकी 
सेवा करता है. पोपण करता है, अनुराग करता है तो वह धर्मात्मा दूसरेकी 
सेवा दूसरेका अनुराग नहीं कर रहा क्योंकि वह धर्मभावनासे प्रेरित होकर, 
गदगद होकर जिस चीजको वह चाहंता है बह चीज दूसरेमें गई तो आहल्हा- 
दित होकर अपनी चेष्टाएं करता है जगतके सर्व पदार्थोका इस प्रकार 
स्वतंत्र-स्वतंत्र १रिणमन चल रहा है। 

विपरीत मान्यताका नाम संकट :--उल्टी मान्यतासे कहीं वरतु नहीं बदल 
जाती, किन्तु वस्तुको उल्ठा माननेसे यह संकटोंमें पड़.जाता है। इतनी 
व्पिरीत धारगगओ्नोंसे कहीं परमें ग्रापत्ति नहीं आ जाती किन्तु घरके क्ारेमें 
विपरीत धान्गा कर लेनेमें हममें ही आ्रापत्ति आ जाती । आनन्दका उपाय 
हमें अपने आपमें किसी प्रकार बना लेनेसे ही प्राप्त होगा दूसरोंके सम्बन्धमें 
कुछ चिन्तन करनेसे आनच्दका उपाय नहीं मिलेगा । यदि यह मैं आत्मा पर 
द्रव्योंकी ग्रहए। करने वाला होता तो मैं परद्रब्योंका कर्ता कहलाता, पर 
ऐसा तो होता ही नहीं | है आत्मत्‌ तूने | जिन्दगी भर परपदार्थों से मोह 
किया, श्रनुराग किया क्या-क्या तूने नहीं किया, कैसा-कंसा कुटुम्बका माना, 
इन अ्रनन्ते जोबोंमेंसे केवल ये दो चार जीव ही है ऐसा माननेमें ही विगाड़ 
गया, हो तो अरहो, मेरा सर्वस्व मिट जायगा । अहो ऐसा विचारने वाले तो 
गरीब है, दयाके पात्र हैं, दीन हैं, दुखी हें, अपने श्रनन्‍्त ऐश्वर्यंकी ओर हृष्ठि 


नहीं देते हैँ श्रौर आशवश खोया ज्ञान, बना भिखारी निपट अजान, ऐसी 
उन्होंने अपनी दशा कर ली है। 


हमारी धामिक प्रवुगटमें शंका :--हम धर्म तो करते हैं मगर कुछ विगड़ न 
जाये ऐसा ध्यान रखकर थोड़ा-थोड़ा धर्म करते हैं। गायद उस ग्रहस्थीपर 
दया उत्पन्न हो रही है इस कारण थोड़ा-थोड़ा करते हैं । जुँसे कि मुनिराज 
कहीं यह शरीर नप्ट न हो जाय इस कारण ज्ञानके प्रयोगसे इस गरीरकों 
आहार दिया कर। हैं। तो शरीरको ब्राह्यार देनेमें मुनिका विवेक काम क 
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रहा है भ्रन्यथा वह तो इतना विरक्त है कि झरीरकों आहार भी नहीं देता । 
मानो ऐसी ही दक्षामें ये गृहर्थ कहीं गृहस्थी न मिट जाय कहीं यह शरीर 
न मिट जाय, इसलिए थोड़ा धर्म करके यह कृपालु बनरहा है। (हँसी) । 

प्रत्येक कार्यका निद्चिचत समय :--किन्तु जरा इस तरह भी तो देखो, जैसे 
नीतिमें कहते है कि खेलनेके समय खेलो और पढ़नेके समय पढ़ो । पढ़नेके 
समय खेलनेका विकल्प न रखो और खेलनेके समय विकल्प मत करो तो 
इस प्रवृत्ति से विद्यार्थीका जीवन योग्य बन जाता है। इसी प्रकार गृहस्था- 
वरथामें भी फंसनेकी आवद्यक्ताको जो तोड़ता है, उसने भद्वरेपनका विकल्प 
न सतायें, ऐसी वात तो वना ली, पर २४ घंटेमें कितने मिसट धर्मसें देना 
चाहते हो ? यह भी तो बता दो, एक घंटा ? श्रजी ! एक घंटा तो बहुत है) 
दस-पॉच मिनट अच्छा, ५ मिनट ही धर्ममें दो । 

धर्मके समय गृहस्थीको दया अधर्म :--एक मिनट ही धर्ममें देकर उस क्षण 
गृहस्थीकी दयाका भाव न लावो । कही मेरा कुछ नहीं है सो सर्व विकह्पों 
का परित्याग करके केवल सहज स्वरूपमय निज आत्मतत्त्वको देखो जो कि 
असीम प्रकाशमय है, कहीं हद नजर नहों आ्राती है। जहाँ कुछ अन्य पता नही 
पड़ता है व शुद्ध आनन्दका योग होकर भी मैं आनन्दमें हूँ इस प्रकारका भी 
विकल्प नहीं होता हैं। जैसे कि हलुवाको आसक्तिसे खाने वाला पुरुष उस 
हलुवाके आनन्दको लूट रहा है पर उसको वहाँ फुरसत नही हैं कि वह ऐस) 
कल्पनाएँ भी कर सके कि यह वड़ा मीठा लगरहा है इतनी भी आशक्ति 
सहित अनुभवत है कि वह अन्य कोई कल्पना नहीं कर पाता है, एकत्रित 
होकर आनन्दविकारके स्वादसें लग्त होरहा है। यह यहां हप्दान्तमें 
आसक्तिकी बात है और प्रकृतमें ज्ञानश्वत्तिकी वात है। यह सम्यर्हप्टी पुरुष 
चाहे गृहस्थ हो या मुनि हो, जिस मिनट धर्मका काम कर रहा है श्रर्थात्‌ 
सर्व विकल्पोंका परित्याग करके तविविकत्प निराकार असीम जञानस्वरूप 
के अनुभवके मार्गमें लग रहा है । उस समय वह मात्र आनन्दका भोक्ता है, 
जिस आनन्दका भोक्ता है उस आानन्दकी कल्पनाएं करने तककी भी उसको 
फुरसत नहीं है। एक मिनट भी धर्म साधन रे किन्तु उस कालमें केवल 
वही साधन चले ती उसका लाभ अपनेको विदि है सकता है । 

मिज स्वरस आमनन्दके संयोग और कतू त्वादिभावसें अमृत विष का झच्तर :--- 
कहाँ तो ऐसा लाभ लेनेकी बात) और कहाँ (32 0884 भाननेकी 
वात इन दोनों बृत्तियोंमें वितना महान अन्तर है ? ये दोनों बृत्तियाँ कितनी 
दुर-दुर की हैं। वे क्षण धन्य है जिस क्षरे इस जीवका मोह दूर हो जाता 
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है । मोहसे यह जिसको मानकर जिसको देखकर जिसकी खुशामद करके 
यह संतुष्ट होना चाहता है वह सब इसके असंत्तोषकों ही करता है।. | 

मोही प्राखीके संतोषका ब्यौरा :--इतनी तो उमर हो चुकी । कोई ४० वर्ष 
का होगा, कोई ३० वर्षका, कोई इससे भी भ्रधिक, पर परिवारके सदस्योंका 
मोह करके, रिह्तेदारोंका कुछ काम बनाकर कुछ कभी संतोप पाया हो तो 
बताओ और १०-२० वर्षमें जो संतोष इकट्ठा कर रखा हो, जमाकर रखा हो, 
ऐसा कुछ हो तो बताञो किन्तु सव जगह केवल श्रम ही श्रम उठाया जा 
रहा है और अपने आपके स्वभावदर्शनसे च्युत होकर व्यर्थके खातेको खत्ति- 
याया जारहा है| परमार्थतः मैं किसी भी परद्रव्यका कर्ता नहीं हूँ । 

अकतत्‌ त्वके रहस्यका उद्वाटन :--स्वरूपास्तित्वपर दृष्टि दो। मैं कितना हूँ, 
यह विदित होनेपर ही अकतृ त्वका रहस्य व्यानमें आता है कि यह आत्मा 
न कर्मों को छोड़ता है और न कर्मों का उपादान करता है और यह पुद्गल 
कर्म भी जीवको परिणमभानेवाला नहीं है। प्रश्न--अन्धोंमें कर्मोके कतृ त्वका 
निषेध चल रहा है । घर-वार, दुकान या और नाना बातोंके कतृ त्वका निपेध 
क्यों नही किया जारहा है। उत्तर-जब निमित्तनेमित्तिकभावरूपसे जकड़े 
हुए इन कर्मो के कर्तृ त्वका निपेध स्वयं हो जाता है, अथवा घरमें छिपी हुयी 
एक बेवक्ूफको निकाला जारहा है, फिर वाह्म ग्र्थों के सम्बन्ध माननेकी तो 
बड़ी बेवकृूफी है। घर द्वार आवदिके निषेध कन्ने या व्यवस्था वनानेमें तो 
आचार्यदेव पड़ना ही नहीं पसन्द करते । वहु॒ तो विकट व्यामोह है। जीवके 
साथ कर्मों का तो निमित्तनैमिक्तिक सम्बन्ध है । धन, वेभव, जड़, परिवारका 
तो निमित्तनैमितिक सम्बन्ध भी नही है । ह 

गोहरेको काट कर स्वयंके मृत्रमें लोटनेकी लोकोक्ति :--यह तो ऐसी वात है 
कि जैसे लोग कहा करते हैं कि गोहेरा किसीको कार्टता है तो खुद मूत्र करके 
उसमें लोट जाता है। सो यह तो उसका प्राकृतिक व्यसन है। कोई काटने- 
पर उस मनुष्यकों और बरबाद कर देनेके लिए लं.टता नहीं है, किन्तु लोग 
सोचते हैँ कि यदि मनुष्यको काट करके अपने सूत्रमें न लोटता तो उसमें 
बिप कम रहता, एक प्रसिद्धि है पर ऐसी बात नहीं है। उस गुहेराका मूत्र 
उतरना इसी विधिसे हे ना है | मनुष्य मिलें तो, लफ़ई,पत्थर आदि मिले तो, 
बह मुहमें भरकर तेजीसे चबाकर मूत्र करता है 

रागोत्पत्तिमें परपदार्थ निमित्त नहीं, किन्तु कर्मविषाक निमित्त :--यह गुहेरा 
की तरह ही जीव क्रोधका निमित्त पाकर जब राग होनेको होता है तो उसके 
राग हंनेकी वधि यही है कि किसी पर द्रव्यको अश्रय बनाकर ही राग 
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होता हैं। कोई पर पदार्थ इसके रागका कर्ता नहीं है) इनके रागका निभित्त 
तो कर्मों का विपाक है हम यहाँके ही बंधनोंका निर्णाथ सोचा करते हैं, हाय 
मुझे इत कार्यो ने, इस मृहस्थी के बीचके भकटोंमें डाल दिया । अरे कर्मो' 
के उदयका निमित्त पाकर ज्ञानस्वभावमें जब नहीं रह पाते तव यह राग 
भाव किन्हीं पर पदार्थों का अश्रय करके व्यक्त होते हैं । 
ेु रागके व्यक्त होनेकी विधियाँ रागके कारण नहीं :--रागके व्यक्त होनेकी 
ये विधियाँ हैं। थे मेरे रागके कारण नहीं हैं निमित्त नहीं हैं। कोई भी 
पदार्थ इस जीवका कुछ लगता ही नहीं है। घरमें रहने वाले परिवारके लोग 
आपके कुछ लगते हैं, इसका कुछ हेतु आप दे सकते हैं ? कुछ थं,ड़ी बहुत 
सिद्धि कर सकते हो ? कोई हेतु हैं, क्या इस- कोई युक्ति हैं? सव एकाकी 
हैं सबका स्वरूपास्तित्व जुदा-जुदा है । फिर आपका कोई दूसरा आत्मा कुछ 
लगता हो यह केसे हो सकता है ? 

वृक्षपर झाकर बसे हुए पक्षियोंके समान कुटम्बी संयोग :--जैसे पक्षीगण शाम 
के समय जिस चाहे दिशासे आकर एक वृक्ष पर बैठ जाते हैं, रात व्यत्तीत 
करते हैं, रात्रि समाप्त हो जाने पर वे सब पक्षी अपने-अपने प्रयोजनसे जुदा- 
जुदा दिशाओंको उड़ जाते हैं इसी प्रकार यह जीव जुदो-जुदी गतियोंसे 
आकर जो एक ह॒वेलीमें इकठ्ठे हो गये हैँ, कव तक इकट्ठे हैं ? जब तक रात्रि 
है तबतक जीवनका संयोग है, फिर अ्पता-अपना काल पाकर अपने-अपने 
भावोंके अनुसार जो झ्ायु बंध किया है उस आयुको लेकर अपनी-अपनी 
गतियोंमें चले जाँयगे । यह थोड़ा समागम हुआ, इस समाग्रममें सभीने अपने 
को बरबाद कर लिया और बिछुड़ गये । इतना ही तो यहाँ होता है । 

कह्पारोच्छुक प्राणी कौन :--इस मायाजालसे इस इन्द्रजालसे इन धोसे 
वाली बातोंसे जो पुरुष सावधान रहते हैं, अपने आपमें विराजमान परम 
गरणाभूत अपने ज्ञायक स्वभावका आदर करते हैं और विषयकपायोंको 
बुरी तरहसे तप्ट करते हैं, ऐसे पुरुष तो इस लोकजीवनमें आकर लोकसे . 
उपेक्षा भावके कारण अपना कल्याण कर जायेंगे और ज्ञान भावसे च्युत 
हुए पुरुष मिलेः हुए दो चार व्यक्तियोंके मोहमें ही पड़कर बिछुड़ जायेंगे और 
अपने-अपने मलिनभावोंके अनुसार, कर्मोके अनुसार आगे गतियोंमें जन्म 
पायेंगे । इसका अभी पता नहीं कि अपने श्राप पर क्या बीतैगा ? हमारा 
कर्तव्य है कि हम अपने सहज स्वरूपकी सम्हाल करें । 

. पुदूगल क्मोके ग्रहरात्यागकी - विवेचना :--अव यहाँ आत्मा पुद्गलोंका। 

कर्म भावोंका परिणमन करानेवाला नहीं है तब आत्माके पुद्गल कर्मो का 
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है 


ग्रहण और त्याग कैसे होता है ? पुद्गल कर्मों के द्वारा आत्माका ग्रहण, 
त्याग कैसे होता है, उस बातका निरूपण करते हैं। 
' स दृदारिस कत्ता सं सगपरिणामस्स दव्वजादस्स । 
झ्रादीयदे कदाई विमुच्चदे. कम्मबूलीहि ॥१८द६॥। 

पुदगलकर्मों का ग्रहरा उपाधिजन्य :--यह आत्मा जो पर ्रब्योंसे अ्क्ूता है, 
किसी भी पर द्रव्यमें जिसका प्रवेश नहीं है, अपने स्वरूपारितत्वमें ही जो 
परिणमता है ऐसा वह आत्मा संसार अवस्थामें पर उपाधिको निमित्तमान्न 
पाकर अपने अशुद्ध उपादानकारणसे उत्पन्न हुए, चेतनाके विकाररूप 
अशुद्ध परिणामोंका कर्ता होता है और अपने इन अशुद्ध परिणामोंका कर्ता 
होता हुआ यह जीव कर्मघूलीके द्वारा बंध जाता है । श्र उदयकाल आनेपर 
कर्षब्ूलीसे छूट जाता है तथा विशुद्ध स्वाभाविक विकासमें भ्राता हुआ यह 
आत्मा कर्म धूलियोंसे बिल्कुल छूट जाता है। तात्पर्य यह है कि अशुद्ध परि- 
शामोंके कारण यह जीव कर्मो से बंध जाता है और शुद्ध परिणामोंके कारण 
यह कर्मो से छूट जाता है। यद्यपि यह आत्मों स्वभावतः स्वरूपास्तित्वके ही 
कारण पर द्रव्योंसे अलग है, पर द्र॒व्योंके ग्रहणाका इसमें अ्रभाव है और 
पर द्रब्योंके त्यागका भी अभ्रभाव है। परका परमेंग्रहणा और त्याग कैसा ? 

स्वस्वरुपसे परिशसित द्रव्योंमें सिन्‍्त द्रव्यसे सम्बन्ध स्थापित करनेका श्रवकाश 
कंसे :--भै या ! पर द्रव्य है, वे सब भी अपने स्वरूपसे हैं और अपने ही स्व- 
रूपमें परिणमते हैं तब किस द्वव्यको इतना अवकाश है कि वह अन्य द्रव्योंसे 
अपना कुछ सम्बन्ध बनाये। पर यह आत्मा उपयोगस्वरूप है ना? सो 
जब उपयोग की विशिष्टता होती है त्तबन यह भी स्वयंमें ऐसा परिणमता 
है जिसमें निमित्तनैमित्तिकभावरूप बंधत बन जाय और इसके विभावोंका 
निमित्त पाकर पुदूगल कर्म भी इस प्रकारसे परिणमते हैं कि उसका भी 
निर्मितर्न॑सितिक भावरूप बंधन बन जाय । सो संसार अवस्थामें निमित्तमात्र 
किये गये हैं पर द्वव्योंके परिणाम जिसके द्वारा ऐसा यह आत्मा केवल 
अपने परिणाम मात्रका कर्ता होता है, क्योंकि यह द्रव्यत्वभ््‌त होनेसे अपने 
परिशामके उत्पादमें ही समर्थ है। अपने ही द्रव्यका परिणमन है। सो उस 
'कंतृ त्वको मैं विभावोंका निमित्त मात्र करके आये हुये जो कर्म पुदगल 
परिणमन है, पुद्गलघुलियाँ हैं उनके द्वारा यह विशिष्ट श्रबगाहुरूपसे 
ग्रहरा कर लिया जाता है, बाँध लिया जाता है श्रौर फिर कभी अ्रविशिष्ट 
परिणामके कारण यह छूट भी जाता है । 

गतियों रूपी मिलमें विभाव बटनरूपी इलेबिट्क :-जैसे कोई 
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एक बड़ा मील चलता हैं, उसकी जड़ मूलमें इन्जनके पास केवल एक बटन 
है। अ्रथवा जेसे छोटे मशीनें घरोंमें रहती हैं, पंखे भी हैं, और अनेक तरहकी 
सजावटकी विजलियाँ भी लगी हैं, सबका काम एकसा चले उसके लिए क्या 
करना होता है ? उसमें क्या किया जाता कि एक बटन खोल दिया जाता 
फिर काम सब औौटोमेटिक होता है। इसी प्रकार यह शरीर बना, चतुर्ग- 
तियोंका समूह बना, अमनेक प्रकारके परिणामन बने, इन सबके बननेका 
उपाय मूलमें एक ही है कि आत्माका विभाव परिणमन चलने लगे । विभाव 
प्रिशमनका निमित्तमात्र पाकर कर्मोमें स्वयंगेव जो होनेको होगा, 
हँ।ने लगेगा शरीरकी स्थितियाँ जो होनेको होंगी, होने लगेंगी । 
झात्मा मात्र भावपरिणासका कार्य +--सभैया ! इस जगतमें श्रात्माने केवल 
अपने परिणाम किये। कोई भी द्वव्य अपने स्वरूपको छोड़कर अन्य बातें कर 
ही नहीं सकता । तीन कालमें भी असम्भव है चाहे कितना भी सत्कर्म हो 
जाग्र, कितना भी एक क्ष त्रावगाह है', विशिष्ट अ्रवगाह हो, निमित्त नेमित्तिक 
बंधन हो, प्रेरणात्मक विधान हो, सर्वन्न प्रत्येक द्रव्य केवल अपने स्वभावका 
ही करने वाला होता है। सो इन कर्मबंधनोंके प्रसंगमें आत्मा मिथ्यात्व . 
रागादिक विभाव परिणामीको ही करता हैं। यह विभाव परिणाम उस 
कारगा समयसारसे विल्कुल विपरीत है । 
फारशससयसारके प्रकार व रूप :--कारण समयसारके दो प्रकारके: अर्थ 

हैं. --(१) द्रव्य कारएसमयसार और (२) पर्याय. कारणसमयसार। श्ररहंत 
अवस्था प्रकट होनेसे एक समय पहिले की अथवा अन्तमु हत॑ पहिलेकी क्षीण- 
मोह गुगस्थान पर्यायको कारणसमयसार कहते हैं श्र्थात्‌ जिस पर्यायके बाद 
कार्य समयसा रकी व्यक्ति होती है उस समयको कारणसमयसार कहते हैं। 
यह है पर्यायभुत कारणसमयसार। यह पर्यायशृुत कारणसमयसार अन्नूव 
है, सत्य है किन्तु अन्न व सत्य है,यह पर्यायभूत कारण सयमसार पहिले न था 
और कार्य समयसार होनेपर न रहेगा। ऐसा पर्यायभ्ुत कारणसमयसार 
अ्श्न व सत्य है । किन्तु द्रव्यभूत कारणसमयसार याने जिस स्वभावकी अभि- 
व्यक्तिको कार्य समयसार कहते हैं, यह धर वकारणसमयसार है। प्रभु जीवों 
में अनादिसे है, अनन्त तक रहेगा भौर झ्राज जो संसारी हैं उनमें भी हैं और 
जो अरहंत सिद्ध प्रभु हो गए हैं उनमें भी है, अभव्यमें भी है। सिद्ध प्रभुमें 
कार्यसमयसार और यह कारणसमयसार दोनों एक साथ हैं। वहाँ यदि 
यह प्रइन किया जाय कि जब कार्यसमयसार हो चुका तो इस कारण समय- 

सारका अवलम्बन लेकर भी कुछ उनमें हो रहा हूँ क्या ? तो हाँ होरहा हैं । 
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सिद्ध भगवानमें कार्य समयसाररूप परिणमन :--प्रिद्ध भगवानमें यह कार्य - 
समयसार प्रतिक्षण नवीन होता चला जारहा है, सहश, सहश होता जाता 
है इस कारग इसका परिवर्तन वध्यानमें नहीं आरा पाना, पर प्रत्येक पदार्थ 
पर्याय प्रतिसमय हुआ करंती है। क्‍या कोई भी पदार्थ किसी एक समय ऐसा 
कृतकृत्य वन जायगा कि अ्रव उसमें उत्पन्न होने बाली पर्यायकी आवश्यकता 
क्री नहीं है। सिद्ध भगवान कतक्ृत्य थों हैं कि जो करने योग्य वास्तवमें 
काम था वह हो चुका है और उनको वाह्ममें करनेके लिए उपयोगमें भी कुछ 
नहीं रहा है इसलिए ये कृतकृत्य कहलाते हैं | कृतक्ृत्यका यह श्र्थ नहीं है कि 
अबसे कुछ पर्याय न होगी, कभी न होगी । कतक्ृत्यका अर्थ है कि श्रव उनको 
करनेके लिए काम नही रहा जेसे कि संसारी जन उपयोग द्वारा विकल्प किया 
करते हैँ। प्रभु तो प्रतिक्षण कार्यसमयसार रूप परिणमते रहते हैं । यह ८ 
बजकर एक समयका कार्य समयसार है तो अगले समयमें, ८ वर्जकर दूंसरे 
समयमें हुआ दूसरा कार्यसमयसार है। भैया ! पर्याय जितनी भी प्रकट होती 
है वे स्वभावका ग्रालम्बन करके उत्पन्न होती हैं, सो सिद्ध प्रभुकी भ्रवस्था 
में भी उस कारणसमयसारका झालम्बन करके प्रतिक्षण कार्यसमयसार 
हो रहा है । 

द्रव्योंके परिणमवकी स्वतंत्र विधि :--ग्रह तो वस्तुके परिणमनकी विधि 
ही है। कोई भी द्रव्य हो, चाहे धर्म द्रव्य हो, चाहे अधर्म द्रव्य हो, काल 
द्रव्य हो, आकाश द्रव्य हो, अगणु हो, प्रत्येक द्रव्यों का परिशमन उन्हीं द्व्योकि 
स्वभावका आलम्वन करके होता है । यह तो परणमनकी विधि ही है. इस 
त्रिधिसे बाहर सिद्ध प्रभु कहां जायगा ? यह है श्रव कारणसमयसार | यह 
कार" प्रमयप्तार मिथ्यात्व रागादिक भावसे विलक्षण निर्दोष कार्यसमय- 
सारका कारणभूत पारिणामिक बताया जारहा है । यह पर्यायभूत कारर 
समयसार निरंचयरत्नत्रयात्मक है कार्यसमयसारका साधक है कार्यसमय 
सार कसा होता है ? इसे सुगम शब्दोंमें यों. कहा जा सकता है कि अ्रहंत 
और सिद्ध प्रभशुका जो स्वरूप है, परिणमन है वह कार्यसमयसार है। 
यह परिणामन निरविकार है इस परिणमनमें कुछ भी विकार नहीं है। 

ज्ञायऋल्वभावाश्ित परिणनत धर्मादि द्रव्पोंके समान निश्िकार :--नैया ! धर्म 
द्रव्यका आश्रय करके धर्म द्रव्यका होने वाला परिगामन जैसे निविकार है 
आकाश द्रव्यका श्राश्रय करके होने वाला परिणमन जैसे निविकार है इसी 


प्रकार ज्ञान स्वभावी झात्मद्वव्य को आश्रय करके होते वाला यह परिशमन 
भी निविकार है। यह आत्मा चेतन्यस्वह्प है, इस कारण इसका विकाश 
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सकल पदार्थों में जाननरूप होता है । श्रात्मातिरिक्त अन्य पदार्थों में चेतना 
नहीं है इसलिए उनका विकास जाननरूपसे व्यक्त नहीं है । 

कार्य समयसार प्रानन्दसे परिपूर्ण :--यह कार्य समयसार नित्यानन्दस्वरूप 
है आनन्दमें बाधा रागादिभांवोंसे होती है पर पदार्थस नहीं होती है। पुत्र 
बीमार हो जाय कभी, कुछ दुःसाध्य वीमारी हो जाय तो यह पिता बड़ी 
चिन्ता अनुभव करता है । उसकी यह चिंता पुत्रसे नही आयी है, परद्रव्यसे 
नहीं आयी है, किन्तु पर द्रव्यकों विषय मात्र बनाकर किए गये झपने विभावों 
हारा आया हूँ इस ज्ञानका सीधा आवरण करने वाले, घात करनेवाले 
ये रागादिक परिणाम हैं, कभी-कभी इस जीवनमें भी अनुभव किया होगा 
कि बड़े अ्रच्छे ज्ञानके विकासमें चल रहे थे और किसी चीजका राग सता 
गया तो उस जञानके दिकासमें बाबा आ गयी और उससे पीछे भी हट गये । 
जिसे लोग कहने लगते कि अ्रव दिमाग काम नही देता । 

मोहसे पराश्रयरुप श्रद्धा :--हमारे आनन्‍्दमें बाधा देने वाला हमारा 
रागादिक परिणाम है| मोहमें ऐसी श्रद्धा होती है कि अम्ुकके रागसे ही 
मेरा आनन्द बनेगा । जो विभाव श्ानन्दमें बाधा देते हैं उन ही विभावों को 
 आनन्दका साधन माना जाता हैं। वस, यही मोहका परिणमन है क्लेशोसि 
पिटते हुए भी यदि इतनी सावधानीका उपयोग रह सकता है कि मेरे ये क्लेश 
इस रागसे मिलते हैं राग स्वयं वलेशस्वरूप है, तो इस बुद्धिमें वहाँ आाकुलता 
नहीं श्रा सकती । हमारे आनन्दका बाधक मिथ्यात्व और रागादिक परिणाम 
है । आनन्दकी प्राप्तिके लिए नाना उपाय किए जाते हैं और किये ही नहीं 
जाते, उन उपायोंमें हृढ़तय। विश्वास वना हुआ है कि परिवारकी अगर इस 
प्रकारसे शोभा वनाएगे तो मुझे आनन्द होगा । दुकान और मकान की ऐसी 
व्यवस्था बना लेगे तो मुझे आनन्द होगा अनेक प्रकारके बाह्य पदार्थोकी , 
व्यवस्थासे आनन्दका निर्णय कर लिया यही तो मोह हैं। और इस मोहमें 
रहकर कोई शांतिका अनुभव करना चाहे तो नहीं हो सकता हैं। कितनी 
दिचित्र वात है कि जो कुछ समागम इस भवमें ही छूट जाते हैं, निश्चित छूट 
जाते हैं उस समागमके प्रति वुछ समय भी राग नहीं छोड़ा जा सकता हैं, 
इसका विकल्प नहीं धुलाया जा सकता हैं| केवल शुद्ध निज ज्ञायक स्वरूप" 
मात्र आकाशवत्‌ अमूर्त चैतन्यमहिमानिवान अपने आत्मत्वका दशशन नहीं 
किया जा सकता है । ये सव भंभट जो अब भी दीख रही हैं, श्रागे भी दिखा 
करेंगी । उन भंभटोंमें इतता तीब्र व्यमोह लगा हैं कि इसके उत्थानका 


उपाय क्‍या कहा जा सकता है। 
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सम्यरत्वकी भ्रामाफे भ्रभावमें मुक्तिका मार्ग अ्रजक्षित +--जब तक सम्यवत्व, 
की आभा नहीं मिल सकती तब तक मुक्तिका मार्ग इसे नहीं दीखा 825 । 
आज यदि दो चार नगरोंके मनुष्योंने जान लिया तो इस दुनियामें कितने 
लोग शेष रह गये अथवा उन सारे पुरुषोंके अतिरिक्त कितने भ्रन्य संन्ी 
पंचेस्द्रिय रह गये ? वे तो तुम्हारी बात भी नहीं पूछते । यह इतना दुकढ़ा 
इस ३४३ घन राजू प्रमाण लोकमें क्या एक भरपूर बड़े समुद्रको एक वू द 
की जितनी भी गिनती है या क्षेत्र है या मूल्य है ? वया उतना भी अनुपात 
इन हजारों मीलोंके क्षेत्रका है ? नहीं है। वह समुद्र संख्यात वू दोंका समूह 
हैं और यह लोक असंख्यात प्रदेशोंका समृह है। इस लोकके समक्ष ये हजार 
५०० मीलजी दुनिया कुछ वकत नहीं रखता है जिसमें कि जग करके मोह 
करने ये मोही जीव अपने आपको अंधेरेमें डाले हुए हैं भर अपने अंतरंगमें 
जुतत्यदू्प प्रकाशमान घुद्ध ज्ञायकस्वरूपास्तित्वका प्रत्यय नहीं कर पाते हैं । 

राग व मोहझा आंकड़ा :--इस भवमें इतना तो मोह किया किस-किनसे 
राग किया, उन रागोंके फलमें श्राज इस आ्रात्माको लाभ क्या रहा ? विचारने 
पर शून्य उत्तर आता है। यह श्रात्मा ज्योंका त्यों ही ना,भ्रशरण, भिखारी, 
अबीर, व्याकुल ही नजर आरहा है। दो चार साल पहिले आपने क्‍या 
विचार किया था कि यों इस प्रकारका साधन बना लेनेके बाद फिर हमें 
व्यग्रताकी कोई बात आगे न रहेगी, हम धामिक उत्साहके साथ उन भावी 
कालोंमें घामिक साधनोंका फार्म क्लियर करनेके लिए काममें जुटेंगे श्रौर ४-६ 
साल वाद परिणाम, दया निकला कि जिस दितके लिए हम श्रच्छी कल्पना 
पहिले कररहे थे उस आाजके दिन क्या परिणाम निकला ? अधीरता वैसी 
ही वल्कि उससे भी बढ़कर, व्याकुलता भी वैसी हू वल्कि, उससे भी बढ़कर 
वन गयी है अब आज भी अगर यह सोचते हैं कि इतना साधन श्रव यों बना 
लिया जाय, ठीक कर लिया जाय तो इससे फिर धर्मका पालन अच्छा किया 
जा सकेगा तो यह नहीं कहा जा सकता। आज जितनी उल्मनें हैं, कहो 
इनसे बढ़कर कई गुणी उल्भनें भी श्रा सकती है। 

, उपेक्षा! ही श्रापत्तियोंफा हल :--इसका तो सर्वत्र उपेक्षाभाव ही उपाय 
है क्योंकि संसारके समागमोंका, श्रन्य-अ्रन्य साधनोंका जितना उपाय बनता 
हैं वह सव पृण्य पापके आधीन बनता है। पृण्प भाव रहा आया तो जिस 
साधनोंकी लालसा बनाई है वे साधन भी स्वयमेव हो सकते हैं। पुण्य भाव 
को मिटाकर अथवा पाप भावको करके विश्वामके मंद व्यवस्थाश्रोंके साधनों 
की आशा आ जाय तो यह व्यर्थकी ही श्राश्ा है। यह नित्यानन्द प्रभु कैसा 
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0 है 
कार्य-समयसार हैः वलक्षग है । यहाँ जो ज्ञान निरंतर चलरहा है, वह भी एक 
स्वरूप है, और जो आनन्द चलरहा है वह भी एक स्वरूप है | यहां आनन्दके 
बारेमें तो फूट समक्षमें थ्रा जायगा कि भगवानका आनन्द एक स्वरूप होना 
ही चाहिए किन्तु ज्ञानकी भो निरन्तर पुर्ण एकस्वरूप जान लीजिये । 
प्रानन्द गुणा प्रतिजीबी नहीं, भ्रनुजीवी :--जहाँ आकुलताएं नहों है वह है 
आनन्द | आकुलताओोंका श्रभाव आनन्द है। यद्यपि वह आनन्द परिणमन 
प्रतिजीबी गुग नहीं है, प्रतिजीवी गुणका परिणमन नहीं है। अनुजीवी गुरा 
है । आ्रानन्द गुण ज्ञाननामक आत्माके गुणकी भाँति अनुजीबी गुण है भर 
उसका परिरणमन होता है पर उसका ऐसा विलक्षण स्वरूप है जिसकी समभ 
अनुजीबो गुणके विवररामें नहीं है, सर्व आकुलताओ्रोंका सद्भाव नहीं है सर्व 
ग्राकुलताओंका विनाग है इस प्रकार अ्रभावात्मक पद्धतिसे समभमें श्रा जाता 
है और यह भी व्यक्त हो जाता है कि वह झानन्द एक स्वरूप है । 
ज्ञानकी एकरूपता--जेंस आनन्द एकस्वरूप है इस हीं प्रकारसे परमात्मा 
ब। ज्ञान भी एकस्वरूप है, यह ध्यानमें आ सकता है तो केवल ज्ञानके 
स्वरूपका अनुमान हो सकता है। यदि भगवान श्रुतज्ञानकी भांति इन स्कंधोंको 
जाता करे, इन कार्यक्रारणों को जाना करे, निमित्त वैमित्तिक भावोंको 
जाना करें, भूत भावी पर्यायोंके विकल्प किया करे,इन द्रव्यपर्यायोंके विकल्पों 
में पड़ा हुआ हो तो वह ज्ञान एकस्वहूप नहीं कहा जा सकता | जैसे स्वरूपा- 
ननन्‍्दके विकासको समभतेके लिए एकस्वरूपताकी ओर जाते हैँ इसी प्रकार 
क्रैवलभानकी लीलाको समभनेके लिए हम ज्ञानके एक स्वरूपकी ओर जायें । 
यथार्थका ज्ञान न होना ज्ञानकी कमी :--जगतसें जितने द्रव्य हैं, एक-एक 
स्वतन्त्र-स्वतन्त्र वे सब भगवानकी ज्ञात होते हैं। जो यथार्थ नहीं है वह 
ज्ञात नहीं होता और जो कुछ यथार्थ है वह सब॒केवल ज्ञानमें प्रत्यक्ष ज्ञात 
होता है, अ्रयथार्थका ज्ञान न होनेसे ज्ञानकी कमी न कही जायगी। यदि अ्रयथार्थ 
क्रा ज्ञान न होनेसे ज्ञानकी कमी कही जाय तो रागहे प मिथ्यात्व न हेनिसे 
आत्मामें ही कुछ कमी कह डालो । | 
मानवके भगवातसे मो बड़े कृत्य ? :--हम भगवानसे बड़े है वयोंकि जो बात 
भगवानमें नहीं है वह हमने करके दिखा दिया है किसी भगवानमें हो तो 
सामने आये । मैं मोहका नाच करके दिखाता हूँ । किसी भगवानमें दम है 
कि वह मोहका नाच करके दिखावे | भैया! ऐसा सुभट यह संसारी जीव वन 
रहा है, वनता है तो बना रहे यह संसारी, किन्तु अयधार्थका ज्ञान न होनेसे 
, ज्ञानकी कमी नहीं कहलाती, यथार्थका ज्ञान न होनेसे ज्ञानकी कमी 
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कहलाती हैं । मु 
समर्मे विद्यमान हो सत्य :-सत्य, जो एक सत्‌में हो उसको सत्य कहते 
हैं, दो या अनेक पदार्थोसे मिलकर जो व्यज्जनपर्याय होती है.वह व्य- 
ड्जनपर्याय एक सत्य है कि अनेक सत्य है। यह व्यञ्जनपर्याय एक सत्य तो 
कोई कह नही सकता । एक सत्य है तो क्या कैसे एक द्रव्यमें सत्य है ? और 
यदि एक सत्य है तो फिर द्रव्योंमें यह विकार स्वभाव बन जायगा, सो सदा 
रहा करेगा । यह सत्य है ही नही, यह असत्य है। यहाँ सच और भर ठकी 
बात नही कहीं जा रही है। यहाँ सत्य और असत्यकी बात कही जारही है 
सच और मूठ तो प्रयोजनसे व्यवहारकी कल्पनाओंमें चलता है। सत्य 
और अमत्यकी बात उससे बिलक्षण है। जो सतमें हो वह सत्य है जो सतमें 
न हो चह असत्य है। दो या अनेक द्रव्योंका मेल होकर जो व्यड्जनपर्याय 
बनती है वह व्यञ्जनपर्याय असत्य है कुछ भूठ नहीं है भोग तो रहे हैं। किन्तु 
किसी भी एक सतमें नही है अतः असत्य है। केवल ज्ञानीके ज्ञानमें सर्व सत्‌ 
यथार्थ ज्ञात होते है, मायाविषयक विकल्प बने, यह बात वहाँ नहीं है । यदि 
एक घब्दमें कहा जाय तो यह कह लो कि निश्चय हृष्टिमें जैसे सदभुत विषय 
होता है वसा विपय केवलज्ञानमें हुआ करता है भ्रन्तर यह है कि केवलज्ञानमें 
सर्व और पूर्ा प्रत्यक्ष जात होता है नयमें एक देश और परोक्ष ज्ञात होता है। 
अब प्रकरण यह है कि वह पद्धति क्या है जिस पद्धतिसे चलकर हम ज्ञानको 
एक ही समझ सब, ज्ञान और आनन्द एक स्वरूप ज्ञात हो सके जिससे 
कार्यसमयसा रका ज्ञानक्षण हो सके इस प्रकारको आगे कहेंगे । 
ज्ञान विकासमें पर्यायकी अपेक्षा विभिन्‍नतता :--जिस ज्ञानविकासमें समय- 
समयमें विभिन्नता आती हो वह एकस्वरूप नहीं कहा जा सकता, जंसे भ्रभी 
किसी पर्यायकों भूतरूपसे जाना, अब उस ही पर्यायको वर्तमानरूपसे जान 
"गये तो यह उनके जाननेमें परिवर्तत है और इस परिवर्तनके कारण वह 
ज्ञान एकस्वरूप नही रहेगा । जहाँ परिणमन एकस्वरूप नहीं रहता, सहश 
नही रहता उसको एक स्वाभाविक परिणुभन नहीं कह सकते । 
स्वाभाविक परिणत द्रव्य :--धर्म आदिक द्रव्योंमें जो भी परिणमन है 
वह एकस्वरूप रहता है इसी प्रकार शुद्ध चेतनमें भी एक स्वरूपपरिशमन 
होगा ।सो भगवानने जाना तो सर्व द्रब्योंको और सर्व द्रव्योंके समस्त गुणोंको 
समस्त पर्यायोंको, किन्तु स्वतंत्र-स्वतंत्र जो द्रव्य है श्र्थात्‌ बद्ध अवस्थामें भी 
जो स्वतस्त्र एकाकी अपने स्वरूपास्ति वमात्रकों लिए हुए पदार्थ है वह गुणों 
व पर्यायों सहित ज्ञात्त;-होता है। उसके सर्व गुण ज्ञात होते है और उसकी सर्व 
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पर्यायें ज्ञात होती हैं। जैसे सामने बिखरे हुए गेहबोंके ढेरको देखकर हम तुम 
कभी-कभी भ्रथवा बालक सब दानों को देखते हैं पर यह विकल्प नहीं करते 
कि इस दानेके बाद यह दाना पड़ा है, इस दानेके वाद यह दाना पड़ा है। इस 
तरहके क्ष मकत ऋ्रमका विकल्प नहीं रहता और ज्ञान सब ऐसे ही हो रहा है 
जैसे कि वे पड़े हुए है। जैसे कि ज्ञात होकर भी उनके क्ष त्रकृत अन्तरका 
विकलव नहीं रहता हैं। इस ही प्रकार काल ऋ्रमसे होने वाली पर्यायोंको जान 
'कर कालक्ृत ऋमके अन्तरका विकल्प केवल ज्ञानमें नहीं रहता है। ऐसे ज्ञान 
श्रौर आरनन्दका विस एकस्वरूप है । 
' : कार्यसमयस्तार :--एकस्वहूप निबिकार नित्यानन्दरूप परम सुख ज्ञान 
आदि अमृत तत्त्वकी व्यक्तिकों कार्य समयसार कहते है। यह आत्माकी 
“भिद्धावस्था अमृत कहलाती है। और इसके अनुभवनकों अ्रमृतका स्वाद 
लेना कहते है | इसका नाम अमृत है । न मृत इति अमृत जो मरे नहीं उसे 
. अमृत कहते हैं | खुद न मरे वह अमृत है। लेकिन जैसे किसी भी पदार्थमें फल 
रूप, पिड रूप या पेय: रूप पदार्थमें कल्पना करके याने देखा भी नहीं तो उस 
' के सम्बंधमें चिशेष लक्षण क्‍या माना जाय, किन्तु कल्पना करके माना है कि 
अमृत चीज खानेसे, पीनेसे पुरुप अमर हो जाता हैं। तो पहिले तो यही 
, बिचार करनलें कि.पीनेसे वह कल्पित श्रमृत तो खुद मर गया, बिनष्ट हो गया 
याने वह अम्रत्त मृत हो गया वह दूसरों को क्या अमर करेगा | फिर वह तो 
. कुछ चीज ही नही है क्रेवल' उस प्रकारकी एक कल्पना उठायी गयी है। 
लौकिक काल्पनिक दश्मृत :-- ल,किक अमृतक्ी कल्पना क्‍यों उठ गयी कि 
पहिले प्राचीन श्रध्यात्म-युगर्मे इस ज्ञान ठत्त्वके स्वादके बाबत चर्चायें थी 
और मान' लो वह बहुत उत्तम आनन्दका स्वाद था। कुछ समय बाद यह 
जीवलोक आध्यात्मिकताके ढंगमें ज्ञान और आनन्द अमृत है यह तो भ्रुल गया 
: किन्तु अमृत एक ऐसी चीज होती है कि जिसके पानीसे जीव अमर हो जाता है 
इतना,ध्यानमें रहा तव जो अच्छा रुचा अथवा कुछ लाभप्रद औषधि हुई उस 
प्र द्रव्यमें अमृतकी कल्पना हो चली । शाइवत तत्त्व समस्त द्रव्योंमें है। क्या 
धर्म, अधर्म, आकाश आदियें शाश्वत तत्त्व नहीं है : पर उसका स्वाद कौन 
ले ? यह मैं आत्मा जिसके-लिए अमृतकी व्यवस्था बतायी जारही है क्या पर 
, द्रब्यके श्रभृतस्वरूपका स्वाद ले सकता हूँ ? नहीं। यह तो अपने श्रमूत ज्ञाना- 
नन्द स्वरूपका स्वाद ले सकता है। तो ऐसा जान और आनन्द स्वयं अमृत 
: स्वरूप है उसकी व्यक्ति होना कार्यसमग्रसारं है, उसका साधक है निश्चय 
- रत्नत्रय स्वरूप पर्याय्यूत कारुशासमयसार । 


है 
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कर्म घूलिसे बंधन परिणा्त :--ऐसा पविन्न कारणसमयसारसे विलक्षण 
जो मिथ्यात्व रागादिक भाव है उनको ही यह ज॑व संसारी भ्रवस्थाम करता 
है । यह विभाव आत्मद्रव्यके उपादान कारणसे उत्पन्न होता है यह श्रन्य 
उतादानसे उत्न्‍न्‍्न नहीं ह.ता। सो मात्र अपने पर शामोंक्रा करता होते हुआ 
यह जीव पुद्गल कर्मो की घूललयोंसे बेंच जाता है और-कभी छूट भी जाता है । 

कर्मोकी . बिलक्षण विसिन्नता :--जब वह “अपने- एकस्वरूप अभ्रविशिष्ट 
परिशामोंका करता है तब इसके अनुन्तर यह इन होना स्वाभाविक है कि 
कर्मों में इतनी विचित्रता कैसे आ जाती है ? मूलमे कर्म एक है। फिर उसका 
बिश्लेषण करते हैं तो. वे 5 प्रकारके विभाग हो. जाते हैं। कोई कर्म आत्मा 
के ज्ञानके आवरण में निभित्त भरत होते है, कोई कर्म दर्शनके आवरणामे 
निभित्त है, कोई साता और अ्रसाताके भावों की व्यक्तिमें निर्मित्त भूत हैं, कोई 
मूर्छा होनेमें कषाय होनेमें आशा, तृ८्णा, इच्छा उत्पन्न करनेमें निम्मित्तभूत 
है इस जीवको शरीरमें रोके रहे कोई ऐसा निमित्त मांत्र है। इस शरीर की 
कितने प्रकार की सृष्टियाँ है एकेन्द्रिय कितने प्रकारके, कितने प्रकारके पौधे 
पेड़, लता, पृष्ष, कितनी तरहके कीड़े मकोड़े और भी बहुतसे जानवर आदि 
है | प्रथम तो मनुष्यको ही देख लो | कोई चीनी सकलका, कोई भारतीय 
सकलका, कोई अमेरिकन सकलका, कितने प्रकारके मनुष्य पाये जाते हैं। 
इन सब शरीरोंकी विचित्रताका निभत्त श्रूत कोई पर है, वह भी कर्म है। 
ऊंचे, नीचे बहुतसे गोत्र देखे जाते हैं, कुल पाये जाते हैं ।इनका भी निमित्त 
भूत कर्म है। और इष्ट वस्तु स्वरूप प्राप्त होनेमें विधून हो जाना, इसका भीं 
निमित्तभूत कर्म है। जो स्वाभाविक परिणमन नहीं किन्तुं बिगाड़का कारंगा 
भूत है ऐसा कोई भी परिणमन हों उसमें पर उपाधि निमित्त होती ही है । इस 
प्रकार नाना वेचित्य कर्मो में कैसे श्रा गये इसः बातका निरुपण करते है । 


परिशसदि जदा श्रप्पा सुहम्मि भ्रसुहम्मि रागदोसजुदो । 
त॑ पविसदि कम्मरयं रशाणावरणादिभावेहि ॥ १८७ 0 


झुभाशुभ भावोंका विश्लेषण :--यह आत्मा शुभ अशुभ-भावोंमें परिणशमता 
है'ये घुभ अगुभ निपेक्ष स्वतः स्वरसतः आत्मामें होने घाले शुद्धोपयोग बृत्तिसे 
विपरीत है। जैसे स्फ टेकमशि स्वयं शुद्ध स्वच्छ है, उसकी बृत्ति एक स्वरूप 
है किन्त पर उपाधिका संयोग निमित्त पाकर नाना रंग 'बिसंगे रूप भी हो 
जाता है। इसी प्रकार यह आत्मा स्व॒स्सतः स्वत्त: शुद्ध ज्ञायकुस्वभाव मात्र 
है, जानत स्वरूप है, इसे कैसे हटा दिया जाय ।- वहे तो “इसके अ्रस्तित्वका 
कारण ही है, ऐसे एकस्वरूप आत्मामें उपाधिका निमित्त पाकर नाना जुभ 


8.5 
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अशुभ भावरुष विचित्रता हो जाती है। शुद्ध जानन परिणामसे ये शुभ अर ]भ 
भाव विलक्षण परिणाम है । यदि उपयोग शुद्ध लक्ष्यपर श्रा जाय, समस्त 
शुभ भ्रशुभ द्रव्योंगें परम उपेक्षा रूप जुद्ध उपयोगसे परिणमन हो जाय तो 
जुभ अशुभ भावोंके सारे संकट समाप्त हो जाते है । 

जगत जुबारियोका अदड :--यह जगत एक जुवारियोंका अ्रड्ठा है। जैसे 
जुबा सेलने वाले अपने शौकसे जूबा खेलते है। खेलते हुएमें थक जानेके 
कारण या जीत जानेके कारण वह उस झड़ से श्रनग होना चाहे तो वहाँ 
बैठे हुए जो मित्र जन हैं उनकी ऐसी चेप्टा होती है कि उप्तको उठने की 
हिम्मत नही पड़ती है । हार गया तो जुवारी लोग कहते है कि बस इतनी ही 
दम थी | उसे विचण होकर बैठ जाना पड़ता है। और आगे उधार लेकर 
भी दाँब लगाना पड़ता है और अगर जीत जाय तो भी लोग परेशानी की 
बातें कहते है बस जीत गये, स्वार्थमें श्रा गए अ्रपनी प्रकृति छोड़ दो खुद गर्ज 
बन गये । फिर बैठ जाता है । इसमें कमजोरी तो उस जुवारीकी स्वयं की 
है और तब ही वह दूसरे लोगोंकी बातकों सुनकर वहीं डट जाता है। 

पुण्य व धापके फलमें जय पराजय मानने बाले प्राणी :---इसी तरह पापोंके 
फलमें हार मानने वाले, पुण्यके फलमें जीत मानने वाले जगतके जीव जुबा- 
रियोंका यह जगत अड्ठा है। इस अड्ड में कोई जीव हार मानकर ही थककर 
ही बिपदाओंसे वस्त होकरके विरक्त होकर इस समुदायसे हटना चाहे तो 
लोग वाणीसे, दर्णनसे, मुद्रासे ऐसी चेष्ठा करते हैं कि यह हट नही पाता है। 
कोई जीत जाय, घड़े साधन पाये, सम्पदा पाये आजीविका भी ठीक तो जाय 
' तो भी वह अड्डु से खिसक नही सकता | कुछ लोगोंकी चेष्टा और वास्तवमे 
इस ही की मंसा बाधक है नहीं तो बतलाबो कितना कमा लिया जाया 
कि जिसके बाद फिर अड़चन न रहे ? कमाने की बात न रहे ? कोई 


सीमा है ऐसी ? ड 
झ्राशारूपी गड़डा अ्रसीम :--यह आशा रूपी गड़ढा इतना विचित्र है कि 


जितना कुछ भी 'वैभव आता जाय उतना ही यह गड्ढा बड़ा होता जाता है। 
गड़ड़ों की तो ऐसी प्रकृति नही होती | उनमें तो कुड्ा डाल दो तो वे भर जाया 
करते है मगर आजाकरा गड़्ढा विलक्षण गड्ढा है। सभी झ्राञाके रोगी है सो 
अपनी बात अपनेमें स्पष्ट समझें आरही होगी | विराम नही ले पाते। इच 
जुवाके अठ़े में पृण्पके फलमें हर्प मानते है तो इतनेमें भी गम नहीं खाते है 
ओर, दांव लगाते है। पापके फलमें दुःखी होते है सो और भी उधार पाप ले 
लेकर इस अड्डे में फसे रहते है, किन्तु इस चिदानन्दस्वरूप शुद्ध परमात्म- 
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द्रव्यका कार्य तो परमउपेक्षारूप ज्ञाता द्रप्टा मात्र रहनेका था । 

यह आत्मा परिणमता है उसको निम्मित्तमात्र करके ज्ञानावरखणादिक 
नाना भावोंके द्वारा इन भावोंमें कर्म धूल प्रवेश करती है सभी अशथ्युभ परि- 
गामोंके रमयमें प्राप्त हुए पुदूगलका विचित्र कर्म परिणमत स्वरूप हो जाना 
न्याय प्राप्त ही है जैसे नये मेघोंकी वर्षा जब होती है और बह पानी भ्रूमिमें 
सयुक्त होता है तो उस ही कालमें पायी है विचित्रता जिसने ऐसे नाना प्रकार 
के पदार्थों का परिणमन हो जाना हृ्ट ही है ज॑से अपाढ़के महीनोंमें जब नये 
मेधोंकी वर्षा होती है तो रातको ही वर्षा हुयी श्रीर सुबह देखो तो चहुत 
सो छोटी-छोटी मेढ़की पीले-पीले, कीड़े और भी कई जानिके कीट उत्पन्न हो 
जाते है। इस विचित्रताकों करने वाला कौन है। नग्रे मेघोंका पानी भूमिमें 
संयुक्त होता है, यही वह निर्मित्त है जिसको निमित्त करके होने वाले ये 
विचित्र जीवसमास देखे जाते है । 

नव मेघव्से सेंढकादिकी उत्पतिके समान नवीन २ रागादि भाव रूपी मेंघोंका 
परिणाम :--इस ही प्रकार जब यह झआात्मा रागई पोंके वश होकर घुभ अजगुभ 
भावोंसे परिणमता है तो योग द्वारसे प्रवेश करने वाले अनेक अन्य कर्म 
पुद्गल, स्वयं ही पाई है विचित्रता जिसने ऐसे ज्ञानावरणादिक भावोंसे: 
परिणम जाता है। इससे यह निर्णाय होता है कि कर्मो में जो यह विचित्रता 
आ्राई वह कर्मो की प्रकृतिक्ृत है, श्रात्माके द्वाराकी हुई विचित्रता नहीं है। 
आत्मा न तो प्रकृतिका वंध करता है, न अनुभवबंध करता है, न प्रदेशवंध 
बारता है, न कर्मका स्थितिबंध करता है; किन्तु इन चारों प्रकारके बंब कर्मो 
में हो जायें इसका निमित्त भुत आत्मपरिणाम आत्मामें होता है । 

विभाद परिशामहूपी झ्रातिशवाजी :--जैसे वरातके समय बहुतसे * लोग 
आातिशवाजी खेलते है. सड़केपर रख दिया सकोरा पटाका जिसमें कुछ 
मसाला भरा है। लं।ग क्या करते हैं। केवल जरा सी आग छवा दिया और 
हद गए, अब पटाका फुट जाना ऊपर चला जाना, रंग विरंगा वन जाना यह 
क्या उस रईसके बच्चेका खेल है जो आत्तिदावाजीको कररहा है । लोक 
व्यवहएर में अधिक से अ्रधिक वह तो जरा सा आगीका कण छूवा 
सका शीर बह स्वयं हट गया । उसमें करेगा क्या ? उसमें जो होता है वह 
उस पटाकेकी स्वयं व्रीपरिणतिसे होता 

शाम शिदग सावोंदा फर्मरुप रबच्तंत्र प्रिणमत :--इसी प्रकार आत्माने तो 
अपना विभाव परिणाम किया, आग सुलगा दी, इसके आगे परद्रब्योंका वह 
कुछ नहीं दर पाता, पर एस विभावका नि्मित्त पाकर आात्माके ही साथ 
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38002 लगे हुए अनन्त कार्माण वर्गणायें कर्मरूप परिणम जाती 
हैं । खुद परिणाम जाती हैं इसलिए गलती नहीं होती है अगर कोई किसीको 
परिणमावे तो लाखों गल्तियाँ हो जायें। कितने प्रदेशमें कितनी प्रकृति हो, 
कितनी स्थिति हो, कितना अनुभाग पड़े, यह सव व्यवस्था इस कारण चल 
नही है कि वह चतुष्क विभावोंका निमित्त पाकर कर्ममें स्वर ही बट जाता 
है, परिणम जाता है। परिणमाने वाला कोई हो तो उसमें गल्तियाँ पड़ सकती 
हैं। सब अपना-अपना काम करते हैं । सब अपना-अपना काम करें तो वहाँ 
अव्यवस्था नहीं हो पाती । 

श्षपनी सावधानीमें भूल नहों :--जैसे देखा होगा कभी-कभी ५०-६० बुढ़िया 
मिलकर मथुरा वर्गरह यात्रा करने को जाया करती -है | उनके पास एक-एक 
दो-दो पोटरी रहा करती है! वे दूसरोंकी फिकर नहीं रखती और पहिलेसे 
ही परस्परमें कह भी देती है कि रेलमें चढ़ते, रेलसे उतरते समय अपने-अपने 
सामान की सम्हाल किए रहना। सो सब अपने-अपने सामानकी सम्हाल 
किए रहती हैं इसलिए कुछ भी नहीं गुमता । ; 

भूलका फारण पराश्षयता :--जो लोग दूसरेकी फिकर रखते हैं तो कुछ 
समुदायमें ही कुछ न कुछ सामने गुम जाता है। क्योंकि, दूसरोंकी पुरी बात 
तो किसीको नहीं मालूम होती इसलिए अव्यवस्था हो जाती है। एक मात्र 
लौकिक वात कही गयी है । यह तो ऐसा ही वस्तुस्वरूप है कि पर पदार्थ 
अपनी व्यवस्थामें संलग्त हैं और इसी कारण कहीं रच भी गलती नहीं हो 
पाती । जैसे पानी वरपता है। इनकी हरियालीको क्‍या पानी किया करता 
है । पानीका तो संयोग होता हैं. वह उपादान स्वयं हरे पत्ररूपसे हो जाता, 
पुष्प रूपसे हो जाता, यह वात उनमें स्वयमेव होती है । 

आवरणके प्रकार :--इसी प्रकार कितने प्रकारका ज्ञानावरण है। मूलसे 
तो कह लिया क्रि ज्ञानावरण ५ प्रकारके हैं । (१) मतिज्नानावरण, (२) भ्र्‌ त- 
ज्ञानावरण, (३) अवधिज्ञानावरण, (४) मनःपर्ययज्ञानावरण, (५) केवल 
जञानावरण । और, मतिज्ञानावरण भी कई प्रकारके है। स्मृतिशञानावरण 
प्रत्यभिज्ञानावरण, तकविरण, अनुमानावरण और फिर भी मति, श्रर्थात्‌ 
सांव्यवहारिक प्रत्यक्ष जिस चीज को न जान सके वही आवरण है। संस्कृत- 
भाषाज्ञानावरण, आदि कितने ही आवरण हैं। निगोंद जीवके जितने ज्ञान 
का कभी विनाश नहीं होता है उतने ज्ञानपर आवरण नहीं है। वांकी जितने 
सर्व अंशोंका आवरण है उतने ज्ञानावरण है। यह सब वैचित्र्य आत्मकृत 
नहीं है किन्तु सारे कर्मोके स्वभावसे ही कृत है। परस्परमें एक दुसरेमें कतू - 
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कर्मत्वभाव नहीं है इस कारण निमित्त नैभित्तिक भावोंमें भी कुछ फेर 
करना आवश्यक हो सो वात नहीं है । परस्परमें कतृ कर्म भाव रच भी नहीं 


है, फिर भी नि्मित्तमेमित्तिक भाव भी बरावर चल रहें हूं । 
निम्न मैमितिक प्रसगमें भो स्वरपास्तित्वकी हष्टिकी प्रेरणा :--देखते हैं कि 


रसोईमें भोजन बनाने बैठते हैं तो जल्दो-जल्दी काम कर डालते हैं कभी यह 
संदेह नहीं करते कि यह आग कभी रोटी वनानेमें निमित्त वन गयी के कभी 
निमित्त न बने तो । सब वातें वरावर चलरही हैं। ऐसा सब कुछ होते हुए 
भी बस्तुके स्वरूपास्तित्वपर हृप्टि दो तो वहाँ यह भी निःसंदेह अवगत होता 
कि अम्निने अन्य द्रव्योंके परमाणुवोंमें कुछ किया नहीं, अग्नि श्रपना कार्य 
करके समाप्त है, उसका निमित्त पाकर रोटीमें परिपाक रोटीके उपादानसे 
हो रहा है, वह आग पिड तो अपना काम करके समाप्त है। जैसे कोई बोलता 
है, कोई सुनता है तो बे।लनेवाला सुननेवालोंको कुछ दे नहीं देता । सुनते 
वाले बोलनेवालेसे कुछ ले नही लेते, पर सुनने वाले उपस्थित है तो उनका 
मिमित्त पाकर बोलनेवाला उस ढगसे श्रपनी चेष्टाए करके समाप्त हो 
जाता है और सुननेवाले बोलनेवालेकी चेप्टाओंका निमित्त पाकर अ्रपना 
काम करके समाप्त हो जाते हैं। और इसी कारण तो कभी ऐसा सुननेमें 
आया कि किसीने कोई भजन छेड़ दिया, जैसे कि बहुतसे भजन हुआ करते 
हैं, बहुतेरे देखे पंडित, अपरसे भले भीतरसे दुष्कर्मी, श्रादि बहुतेरे भजन 
है। बड़ा श्रच्छा भजन वोल चुका था किन्तु वक्ता पंडित जी भजन सुननेके 
बाद टूट पड़ते है, भजन बोलने वाला अपनी चेष्टाएं करके अपनेमें समाप्त 
हो गया है, उससे बाहर उसने, कुछ नहीं किया । अ्रव्बल तो उसका इरादा 
भी ऐसा ताना मारनेका न था और कदाचित्‌ इरादा ऐसा हुआ भी हो ताना 
मारनेका, तो उसने परमें क्या किया ? वे भजन बोलनेवाले पडितजी 
का कुछ नहीं कररहे थे। वहाँ भी वह भजन बोलनेवाला अपने ही 
कामको समाप्त कररहा था। इन पंडितजीने श्रपने आपके विकल्पका काम 
समाप्त कर डाला | 
परिससाप्तिका च्युत्पस्यर्थ :--समाप्तका क्या श्रर्थ है ? सम्‌ माने अच्छी 
तरहसे आप्त माने पा लिया ग्रर्थात्‌ उसके बाद पानेका काम ही न रहे। 
ऐसा पालिया जाय कि फिर उसके पानेका काम न रहे यह पालिया का अर्थ 
है कि पूरा पा लिया, यह समाप्तका अर्थ है, पर पदार्थोने अपने वर्तमान 
पर्यायकों पूरा पा लिया है। इसके वाद फिर उसके पानेका काम नहीं रहा 
फिर दूसरी पर्याय होगी । फिर उसका भी काम नहीं रहता । इस तरह पर . 
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पदार्थ अपने श्राप अपनी पर्याथोंकी परिसमाप्त कररहे हैं। किसी भी द्रव्य 
को इतना अबकाश नहीं है कि दुसरेका काम कर सके । तो देखो फैया ! 
जीव बिपय कपायोंका यत्न करते हैं, यह कर्मोका पहाड़ स्वयभेव वध जाया 
करता है। सी चेंध तो गया फिल्तु उसका विपाककाल तो इस जीवपर 
गुजरता है सो उसका कप्ट तो विकट भोगना ही है । ४ 
सर्योत्प्ट प्तंव्य :-- सबसे बड़ा व्यवसाय तो परिणामोंको निर्मल बनाए 
हहना है। यही सबसे ऊँचा व्यवसाय है परिशामोंको मलिन बनाकर यदि 
कुछ द्रव्योंका उपार्जन होता हो तो बह द्रव्योंका उपार्जज भी उसके लिए बढ़ा 
संकट हैं, श्रागे यह ऊधम बड़ा महगा पड़ेगा और प्रथम तो यह वात है कि जो 
उपार्जन होता है वह भी पुण्योदयका निमित्त पाकर होरहा है । यहाँ यह भूल 
से सोच रहे हैं कि इतनी भूठ वात न कही जातो तो ये द्रव्य न मिलते । खैर 
आत्मा केवल अपने परिशामोंके करनेमें समर्थ है । विभाव परिशमन करते 
हैं रागढ् प मोह करते है तो कर्मसि बँध जाते हैं और अपने ज्ञान परिगामन 
जगाए रहते हूँ तो कमसि छूट जाते हैं । 
ग्रथ एक एवं ग्रात्मा वनन्‍वः। भव इस बातका वर्गन करते हैं कि यह 
एक आत्मा ही वंचस्वरूप ह रहा है :-- 
सपदेसों सो प्रष्पा कस्तायदों मोहरागदोसेहि। 
कम्मरमेहिं सिलिटठों ४ंघोसि पदटविदों समये ॥१८८॥। 
सप्रदेशी यह आत्मा, संत्तारी जीव मोह, राग और हं पसे कर्सला 
होता हुआ ज्ञानावर्णादिक ८ कर्मोरिष धूलियोंसे हो तंचा जता है।इस प्रकार 
सिद्धान्तमें बन्‍्चकी निरूपणा की गई है। यह आत्मा लोकाकाश्य प्रमाण 
अमंख्यात प्रदेश वाला है। वहाँ ही यह निमित्तनमित्तिक भाव चल रहा है। 
द्रब्पकी गुखात्मकता --द्रव्यके प्रदेश गुणोंके समूह ही होते है | जैसे कि 
पंचाध्यायीमें कहा है कि यह प्रदेश अलगसे कुछ हो और गुण उनमें' आया 
करते हों या उपस्थित हों ऐसी वात नहीं है। वह द्रव्य एक अखष्ड है वह 
विस्तार कुछ अलगसे नही है. किन्तु वह द्रव्य ही इतना है, वह गुशासमृह 
इतना है। तब यह ज्ञानपुञ्ज आत्मा कर्मोके बंधनमें बंधा हुआ होनेसे जिस 
शरीरको धारण क.रता है उस शरीरके प्रमाणमें विस्तृत हो जाता है। और, 
जब शरीरका आश्रय करके विरतृत नहीं होता, गरीरका आश्रय छोड़कर 
विस्तृत होता है तो उस समय यह समस्त लोकाकाझनमें फेल जाता है। उस 
कालमें लोकाकाशके एक-एक प्रदेश पर आत्माका एक-एक प्रदेश रिथत हा 
--.. जाता है। यह रिथति सयोग केवलीके केवली समुद्घातमें लेकपुरण अवस्था 
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में होती है। यह आत्मा कितने प्रदेशवाला है इसको व्यक्ति लोकप्रण अव- 
स्थामें होती है। उसमें तो व्यक्तिकी बात है, किन्तु प्रदेश आत्मप्रदेश इतने 
ही सर्वदा माने जायेंगे । 

निमित्तने मित्तिकभावके निष्कप :- यह आत्मा असंख्यातप्रदेशी है। सो 
प्रदेशवान यह आत्मा जब कपायोसे परिणत हो जाता है, रंजित हो जाता 
है तब कार्माणवर्गणायें योग्य ५ दृगल ध्ललियोसे बंध जाता है । नि्मित्तन॑मि- 
त्तिकभाव कहीं कर्ताकर्मभावोका समथन नहीं किया करता वरनू निमित्त- 
नैमित्तिकभाव कर्ताकर्मभावबोंका रूप्डन किया करते हैं। देखो जलके गर्म 
होनेमें श्रम्निका और जलका निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध है।आत्मामें राग 
हे प मोह भावोंका निमित्त पाकर ये कर्म बँध जाते हैं। इसका श्र्थ क्या 
हुआ कि आत्माका कर्मो के साथ वंधनके लिए कर्ताकर्म संम्बन्ध नहीं है, 
मात्र निभित्तनैभित्तिक सम्बन्ध है । ह 

कषायरण्जित श्रात्मभूमिका बंधका हेतु :--इसके लिए एक ह्टान्त लें कि 
जैसे वस्त्र फिटकरी आदि पदार्थों से कषायित कर दिए जायें, लोप्नसे कपा- 
यित वस्त्र हो जायें, और फिर किसी रंगसे रंजित किए जायें, मानों मजीठेके 
रंगसे रंजित किये गये तो वहाँ अभेदविवक्षासे यों कहा जाता है कि वस्त्र रंगसे 
रंगीले हो गये हैं । वस्त्र तो वस्त्रोंमें वस्त्र जैसे है और वस्त्रके स्वरूपसे वाहर 
अति निकट रंगका फलाव हैं । चाहे भींटपर कलई पुतेका हृप्टान्त लो और 
चाहे वस्त्रोंपर रंगके रंगेका हृप्टान्त लो, बात दोनों जगह एक-सी है और 
फिर भी भींटकी अपेक्षा वस्त्रोंमें रंगका ज्माना बहुत हृढ़ मालूम होता है, 
इसलिए यहाँ भीटका दृष्टान्त न देकर वस्त्रका और रंगका हष्टान्त दिया है। 

कषायका रंगीलापन :--भेया, जब यह स्पष्ट करना होता है कि यह ज्ञान 
निशचयसे परपदार्थोकों जानता है या नहीं तो वहाँ हप्टान्त दिया जाता है भींट 
का और कलईका जब, यह पूछा जारहा है कि आत्मा कर्मो को बाँधता है या 
कर्मो से बंध जाता है कि नहीं ? तो यहाँ दृष्टान्त दिया जाता है बस्त्रका 
और रगका ' और सीधा वस्त्र र॑गसे रंगा इतना ही नहीं, किन्तु वस्त्रकों 
लोध फिटकरी आदिने पहिले कषायित किया और फिर र गसे रगा तो बख्त 
और गाढ़ा र॒ग जाता है। इस प्रकार रबव्जित बस्त्रका हृष्टान्त दिया। 
इतना गाढ़ा रगसे रंगा जानेपर और उस रगके इस प्रकार फैलनेके 
आधारभूत वस्वके होनेपर भी वस्त्र, वरूमें है और रंग, र गमें है। 

परसम्बन्ध उपचरित श्रसदूभूत व्यवहार :--वस्य र गसे र गीला है ऐसा कहना 
उपचरित असदूभुत व्यवहा रनयसे है । इस नयका विवरग यो सममियि कि 
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उपचरित असूूदूत व्यवहासरनग्रमें तीन श्रंश है। उपचरित, प्रसदभुत और 
व्यवहारनय | एक द्रव्यकी बात दूसरे द्रव्यमे लगायी जारही है इस कारण 
यह व्यवहार है। और, जो बात बहाँ लगाई जारही है बह बात उस 
पदार्थमें नहीं है इस काररए ऋसदभूत है श्री उतने पृथ्चकू उन दोनों वस्तुओं 
को एकमें एककी स्थापना करके लगाया जारहा है इसलिए उपचरित है ।' 

हेष्टास्समें उपचसित प्रृदृभृत व्यवहार :--उपचरित असदमुत व्यवहा रनयकी 
हप्टास्तमें घटाश्ये । वस्प भिन्न चीज है, रंग भिन्न चीज है। इन दोनों भिन्न 
चीजोंका सम्बन्ध बताया जारहा है, यह व्यवह्ार्नख है । श्रीर रग बदके 
स्वरुपमें नहीं है और फिर भी कहा जारहा है यह असदभूत है और वद्धमें 
रगकी स्थापना कर दिया है, अभेदका उपचार कर दिया हैं वंठाल दिया है 
यह है उपचरित । इसी प्रकार जीव कर्मोसे बेंच गया है ऐसा कहनेमें भिन्न- 
भिन्न दो द्रव्योंका सम्बन्ध वत्तायों जारहा है, जीव भिन्न पदार्थ है, कर्म पुद- 
गल भिन्न पदार्थ हूँ । उनका सम्बन्ध कहा जारहा है, यह तो हुआ व्यवहार 
ओर वर्मोकी कोई बात आत्मामें नहीं हैं फिर मी कामिक बंध झात्मामें 
कहा जारहा है यह हुआ असदभूत और इस भिन्न चीजका अमेद करके फिर 
वेंठाला जारहा है यह हुआ उपचरित | 

एकत्वहप्टिका प्रताप :--सो यद्यपि उपचरित असदभूत व्ववहारनयसे जीव 
कर्मसे बंध जाता है तो भी पृथक स्वरुपास्तित्वपर दृष्टि दें तो दो का बंध 
नहीं है । यह आ्रात्मा स्वयं ही वंधस्वरुप होरहा है । जैसा नया स्नेह हंत्ता 
है, भाई-भाईका पुराना होता हैं । मानलो विवाह होने पर पुरुष और स्त्री 
दोनों परस्पर स्नेहसे वध जाते हैं । थी पिताके घर है यह पुरुष अपने घर 
है, इतनी दूरी है, फिर भी बंधन कहा जाता है या नहीं ? वह बंधन वया दो 
से मिलकर हैं ? स्त्रीकी आत्मा, पुरुषकी आत्मा भिड़कर जैसे दो रस्सियोंमें 
गाँठ लगादी जाय, क्या इस प्रकारका वन्ध है ? या शरीरका बंधन है ऐसा 
कुछ भी नहीं है वे भिन्न-भिन्न क्षत्रोंमें हैं फिर भी बेधे हैं । टससे मत नहीं हो 
सकते । किसी वैराग्यकी चातमें या विशिष्ट आत्मधर्ममें संलग्न होनेमें बड़ी 
अड़चन होती है | यह पृरुष किससे वँधा है ? यह .पुरुष केवल अपने श्राप ही 
अपनेसे बँधा है। खीसे नहीं वँधा है । 

घरेलू बन्चन :--यहीं देखलो, श्राप घर दुकान छोड़कर मंदिरमें वेठे हो, 
जिनके घरका मकानका स्नेह है वे घर मकानसे बंधे हैं या नहीं ? तो बया 
मकान और आपका उभयवंध है ? केवल आप ही अपनेमें बंधे हुए बैठे हैं । 
लोकमें [कितने महल हैं, वढ्यासे वढ़िया और अक्ृनत्रिम भी भवन हैं, और 
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मध्य लोकमें भी अक्ृत्रिम भवन है जिनमें यह जीव अनेकबार उनका मालिक 
हो चुका है, पर श्राज ईट और सीमेंटकी, शिलावों वाले एक घरमें कैसा 
चित्त जमा हुआ है कि इस आत्माका और परपदार्थों का दो दूक नहीं हो 
पाता है। और, इस भवसे छूट जाने वाली चीजोंपर कितना नखरा है, ममत्व 
है ? भरे दूसरोंके छूटते जाते हैं यह देखकर भी ममतामें अन्तरनं हों होता है। 
ते, इससे अनुमान किया जाय कि यह मैं आत्मा कितने गहरे निजी रगके 
बंधनमें रगा हुआ हूँ । मु 

मुक्त और संसौरी जीवका वाह्म श्रन्तर :--यह आत्मा अमूर्त है, रूप, रस, 
गंध, स्पर्शसे रहित है। यहाँ तो ज्ञानादिक परिणमन चलरहा है, उपाधिके 
सम्बन्धसे ज्ञानकी अस्थिरता, विशिष्टता हो रही है। जिन विशेषताओंको राग, 
हर ष, मोह रूपसे कहरहे हैं, उन रागद्ठ प मोहकी विशिष्टताश्रोंके कारण यह 
आत्मा आकाशवत्‌ः असूर्त होकर भी प्रत्येक परद्रव्योंसे अत्यन्त प्रथक्‌ 
होकर भी कंसा वंधनमें बँधा है ? इसमें कितनी आकुलताएं हैं, यह आनन्दसे 
दूर है। आनन्दके इसे दर्शन नहीं है। कितनी कठिन बात है ? हे प्रभो ! 
आत्मन्‌ ! तुम्हारा स्वरूप और प्रश्ुका स्वरूप एक ही है इस द्र॒व्यमें और प्रभु 
के द्रव्यमें रच भी अन्तर नहीं है । जो अन्तर आया है वह स्वभाबक्कृत श्रन्तर 
नहीं है इसलिए यह बाह्य अन्तर है, ऊपरी अन्तर है। यह अन्तर दूर किया 
जा सकता है। किन्तु संसारके सर्व संकटों रूप अन्तरको दूर करनेके लिए 
महान्‌ साहसकी आबश्यकता है। किसी अन्य पदार्थों में स्नेह करके उससे 
बेंध जाना यह आत्माका व्यामोह मात्र है। 

फीचड़ लपेटकर धोनेकी भ्रपेक्षा कीचड़ न लपेटना श्रच्छा :--भैया ! तीन पुरुष 
थे। एक छें,टी उमरका, एक जवान उमरका और एक बुढ़ापेकी उमरका। 
तीनों मिलकर रोज रवाध्याय करते थे। ज्ञान और वैराग्यकी वातें सुनकर 
उन तीनोंने परस्परमें विचार किया कि जब हम सबसमेंसे कोई विरक्त होजाय 
और त्याग करके धर्म साधनाके लिए चले तो बाँकी दो भाइयोंसे भी कहे। 
उनमेंसे सबसे बड़ा बूढ़ा आदमी विरक्त हुआ सो क्या किया उसने कि ५-६ 
महीनेसे ही हिसाव-किताव करके बच्चोंको सब कुछ समभकाकर सर्व धन 
सौंपकर बहिनोंको, लड़कियोंको, लड़कोंको जिसको देना था देकर विरक्त 
होकर चला तो रारतेमें उस जवानकी दूकान पड़ी । वहाँ बूढ़ेने कह्ा--भाई 
हम तो विरक्त हो गये, चलो ना ! सो दुकान खोले था वह ज़वान, ऐसी 
खुली दूकानमें ही बोल उठा कि चलो । तो बूढ़ा कहता है कि क्या करते हो, 
यों चलना ठीक नहीं, लड़कोंको वुला लो, ससभा दो कि किससे कितना 
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लेना है भौर किसको या देना है। वह बूढ़ा अपनी ही कृतियोंसे दूसरेका 
अनुमान कररहा हैं। जवान बोलता है कि जिस चीजको हमने छोड़ा है, 
मनसे छोड़ दिया, अब उन चीजोंको हम किससे सम्हुलवावें । इस दकानका 
उत्तराधिकारी व्यक्ति स्वयं आकर सम्हाल लेग्रा। रास्तेमें वह बच्चा (स- 
२० सालका गेंद बल्‍ला खेल रहा था। दोनों बोले वेटा ! हम दोनों तो विरक्त 
होकर जारहे है। उसने भी गेंद बलला रख दिया और साथ हो लिया। जवान 
बोलता है कि बेटा | तेरी सगाई हो चइकी है कल परसों शादी होना है। दो 
चार साल घर सम्हाल लो | फिर चलना । वह वालक बोलता है कि कीचड़ 
से पैर भिड़ाकर कीचड़ पोछा जाय इससे श्रच्छा यह है कि कीचड़ ही पैरमें 
न लगाया जाय, चल दिया । क्या ऐसे पुरुष हुए नहीं ? पुराखोंमें पढ़िये ! 
वेराग्यका साथी ज्ञान :--आज भी इस लोकमें हप्टि पसार कर देखिये 
छोटी अवस्थामें भी यदि पदार्थों के स्वरूपास्तित्वका यथार्थ ज्ञान हो जाता 
हैं तो उनके किसी भी प्रकारसे स्मेहके वंधनमें पड़नेकी भावना नहीं >गती है । 
स्तेहके बंधनका फल वया होता है ? सो पहिले स्नेहमें पिटने वाले इन पुरुषों 
को देख लिया जाय | उनके अकुलताश्रोंका समागम जुट जाता है। खैर 
प्रकरण यहाँ यह चल रहा है कि जीव कर्मोसे बँधा नहीं है! वहाँ तो 
निमित्तर्नमित्तिकभावपूर्वक एक क्षेत्रावगाहका सम्बन्ध है। वस्तुतः आत्मा 
स्वयं वेंधा हुआ है यथार्थ ज्ञान हो जाय कि लो बंधन मिट गया । 
परसे समता नहीं, किन्तु विकल्पसे :--एक पुरुष एक वर्षका बच्चा छोड़ 
कर हजार मील दूर व्यापार करने चला गया | व्मापार उसका ऐसा जमा 
कि १४ वर्ष तक घर आनेको फुरसत न मिली | तब माँ कहती है कि बेटा 
तुम होशियार हो गये हो । १५ वर्षके हो चुके हो | अम्रुक नगर चले जावो, 
पिता जी फर्ला ठिकानेपर मिलेगे । उन्हें लिया लावो | वह चला और उसी 
समय वापने भी यह सोचा कि अ्रव १४ वर्ष घर छोड़े हो गये, अब घर चलना 
चाहिए बह भी चल दिया | वहाँंसे बाप घरकों चला और यहाँसे बेठा बाप 
को लेने चला । बाप व बेटा वहांसे चलकर रास्तेमें एकध मंशालामें पासके ही 
कमरोंमें ठहर गये । न बाप वेटेको पहिंचाने और न बेटा बापको पहिचाने । 
बाप तो एक लखपती आदमी था। उसने दस रुपया चपरासीकों इनाम 
दिया । रातमें जब लड़केके पेटमें दर्द होता है तब वह चिल्लाता है। वाप 
चपरासीसे कहता है कि इस लड़केको भ्रभी निकाल दो, मुझे नींद नहीं 
आती है। चपरासी कटा हैं कि अभी इस वच्चेको कैसे निकाल दें। बेचारा 
»- अकेला है, अ्रमहाय हैं, रातके एक वजे है।तो वह कहता है कि हम 
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तुम्हारी रिश्वतके बारेमें शिकायत कर देंगे । इसी भमेलेमें बच्चेके पेटका दर्द 
बढ़ गया । यद्यत्रि पेट दर्द मिटानेकी उस बापके पास बड़ी सुन्दर श्रीषधिर्याँ 
श्रीं फिर भी उसे न दिया । इस रोगमें उस बच्चेका हार्ट फेल हो गया और 
तट अजर गये 

* बंप आगे-बढ़ा। घर पहुंचा । स्त्रीसे कहता है कि बेटा कहाँ 
है? स्त्री बोली कि बेटा तुम्हीं को लिवाने गया है। भ्रव उसके ममता जग्री । 
खोजते खोजते उसी धर्मशालामें पहुँचा जहाँ कि ठहरा था। चपरासीसे पूछता 
है कि यहाँ कोई फलाँ नामका लड़का करीव-करीव अम्ुक-अम्रुक दित आया 
होगा, क्या यहाँ 'ठहरा था । मु शीने रजिस्टर देखा-कि अ्रम्रुक नामका लड़वा 
था, बापको - लेनेके लिए जारहा था। अब घबड़ा कर पूछता है कि वह गया 
कहाँ ? थोड़ा अंदाज तो-हो ही गया था ना भैया | फिर पूछा कि वह गया 
कहाँ? बोला अरे गया कहाँ, पेटमें बहुत बड़ा दर्द हुआ और हार्ट फेल हो गया, 
यहीं गुजर गया । इतनी बात सुनकर वाप बेहोश हो गया। जब सामने 
लड़केकी सूरत थी तब तो दया भी व श्रायी । श्राज लड़का सामने न होने 
पर भी ममताके बंधनके- कारण बंधन हो गया ग्ेहोश हो गया। 

बन्धन सांत्र मसतामाव :--भेया, लोग किसीसे बँधा हुआ है क्‍या ? सर्वत्र . 
ममताका बंबन है। हम अपने आप ही कल्पनाएं करके बंध जाते हैं। दुःखी 
भी होते हैं तो इसी पद्धतिसे दुःखी होते हैं। मुझे दुःखी करनेवाला कोई 
दूसरा नहीं है । हम स्वयं-अपने ग्रापमें ऐसी कल्पनाएं बनाते है जो दुःखोंका 
कारण बन-जाती हैं। सब दुःखोंमें हमें-अपना ही अपराध समझना चाहिए । 
दूसरेके अपराधसे दूसरा कोई दुःखी नहीं होता । दुःखी हो ही नहीं सकता । 
वस्तुस्वरूपः इजाजत ही नहीं देता कि कोई जीव किसी दूसरे जीवके अ्रपराध 
से दुःवी हो जाय बहुत अन्तरमें-प्रज्ञाको ले जाकर देवो, इस शरीरमें अटक न 
रख., कर्मोमें' अटक न रखो, सर्व पदार्शोंको पार करके अन्तरज़्में इस निज- 
अमृततत्वकों मिरखिए । 

बस्थनका कारण स्वकोप झपराध :--भेया, जितने भी क्लेश होते हैं वे सब 
अपने अ्रपराधसे होते हैं। बधन भी जितना है वह मेरा ही मुझको बंधन 
चास्तवमें है। निमित्त तो पर पदार्थ अवश्य है । उपाधिभूत पर निमित्त 
उपस्थित रहे बिना कोई अपने आपमें बेंघ जाय, यह नही हुआ करता है, सो 
रहो, किन्तु प्रत्येक उपाधिमें यह जो बंधन होता है वास्तवमें मेरे परिणामोंसे 
ही बन्धन होता, किसी अन्यके द्वारा किसी अन्यका बन्धन नहीं होता । 

उमयरंध उपचरित असदमृत व्यवहार :--यहाँ प्रकरणमें जो कहा जारहा 
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है ।फर वही कठिन बात आती है जीव कर्मो से बँधा है यह उपचरित अ्सद्भूत 
व्यवहारनयसे कहा जाता है। परमार्थसे आत्मा कममोसे बंधा हुआ नही है। 
बंबा है तो केवल अपने आपके परिणामबंधनसे बेधा है। असद्भुत व्यवहा र- 
: नैयका विपय अशुद्ध द्रव्योंका तिरूपण लिए हुए है । यहाँ अ्रशुद्ध शब्दसे अशुद्ध 
पर्यायपरिणत द्रव्यकी बात नहीं कह रहे है, किन्तु दो या श्रनेक द्रव्यसमूहों 
की बात कह रहे हैं। व्यवहारनय अशुद्ध द्रव्यका पनिरूपणा करता है अर्थात्‌ 
अनेक द्रव्योंके संयोगका वर्णन करता है। एक ही द्रव्यमें उसके अ्रगुद्ध पर्याय 
का निरखना यह व्यवहारनयका काम नहीं है। यह तो निश्चयनथका काम 
है । यदि उस एकमें उस एककों विभाव पर्यायसे परिणत देखें तो वह अशुद्ध 
निरचयनयका काम है । और, उस एकमें उस एकको शुद्धपर्यायपरिरणत देखें 
जैसे सिद्धका स्वरूप देखा तो वह शुद्ध निश्वचयनयका काम है। 

परमशुद्ध निश्दयतयकी उत्कृष्टता :--इससे भी उत्कृष्ट उपयोग परम शुद्ध 
निशचयनयमें हं!ता है जहाँ कि मात्र अपने सत्त्वके कारण स्वरसतः सद्भूत 
त्रेकालिक अपरिरामी, एकस्वरूप निज स्वभाव हप्ट होता है। यह परम 
गुद्ध निश्वयनयक्रा काम है। परम शुद्ध निश्वयनयसे भी चिगे, शुद्ध निश्चय- 
नयसे भी हटे, अशुद्ध निश्चचनयसे भी हटे, सदभूत ब्यवहारसे भी हटे, अस- 
दभृत व्यवहारसे भी हटे, और उपचरित व्यवहारमें लगे तो अपने विश्वाम 
भवनसे भगकर कितना दूर निकल गये । और फिर जो उपचरितोपचरित 
व्यवहा रमें लगे हैं श्र्थात्‌ धन मकान मेरा है, इसमें जो' लगे है उनको तो 
किसी नयमें शामिल करनेकी गु जाइस नहीं है । यह तो उनका पुरा पागलपन 


है जो कि पर वस्तुवोंमें यह मेरा है ऐसी उनकी प्रतीति है ।' 
कर्म घूलिसे उपहिलष्टता व्यवहारसे :--यहाँ कर्मधूलियोंसे, उपश्लिष्ट यह 


आत्मा है, यह आत्मपदार्थ है, ऐसा व्यवहा रसे, देखा जाता है, किन्तु निश्चय 
से ग्रह देखा जारहा है कि यह आरात्मा स्वयं ही रागढईे घ भाव करता हुआ 
अपने आपकी करतूतोसे अपने झापके बंधनमें झा गया है । निर्चयनय शुद्ध 
द्रत्यका विषय करता ,है। शुद्ध द्रव्यका अर्थ शुद्धपर्यायपरिणत नहीं है, 
किन्तु केवल एक द्रव्यका विपय करना है। चुद्धका अर्थ केबल है, निर्मल नहीं। 
केवल चाहे समल हो, केवल चाहे निर्मल हो जह्याँ 'कैवंल याने बुद्ध हो तो 
वह निश्चयनयका /वषय है। इस निश्चयनयकी हषि.से यह एक ही झात्मा 
बंध स्वरूप है। जीव और कर्मके वंधके सम्बन्धमे व्यवहारनयसे तो यह 
प्रतीव होता है कि जीवका और कर्मका बन्ध हैः किग्तु निग्चयनयसे यह 
प्रतीत्त हं;दा है कि यह आत्मा एक ही बंध स्वरूप हूँ; इन दाना अवगमाका 
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और ; नयोंका अविरोध दिखाते हैं । हम अंक 5 का « ह 
| एसो :बंधसभसो .जीवाणं 'रिच्छयेश खिहिद्वो।.  + ० 7 
े प्रहंतेहि .-जदीएं बवहारो  झअण्णहा. भणिदों ॥ १८६ ॥ 
ह हा  अरहंत देवने “जीवोंका यह रागपरिणमन -ही.-बंध है” . ऐसा कहा 
.उनीश्व रोंको दिखाया है और. अन्य प्रकारका निरूपण अर्थात्‌ जीवोंके साथ - 
द्रब्यकर्मका एकक्ष त्रावगाह' बंधन. है, यह उपचारसे कहा- है। पर -पदार्थोके - . 
अपने-अपने स्वरूपास्तित्वकों निरंखकर जो कुछ भी ज्ञात होता: है वह तो है. 
:निरच्रयनयका विषय और उस पदार्थके बाहर अन्य द्रब्यीपर दृष्ट रंखकर 
पररपरमें सम्बन्ध बताना, संयोग बताना यह है व्यवहारतयका विषय । 
मिःच्रयनयके विषयका विवरश:--नि३चयनय .शुद्ध दवव्यकाः निरूपणः करता” 
; र्थात्‌ केवल स्वकीयस्बरूपा स्तित्वमंय द्रब्यका वेरन करता हैं। इस नये. 
की हष्टिमं आत्माका कर्म रागर्पारिणाम ही है. वास्तव आत्माका कम राग 
: परिणाम ही है. और वह राग परिणामात्मक कर्म. पुण्य पापके भ्रेदसें दो प्रकारंके 
हैं। तथा आत्मा/रागादिक परिणामोंका-ही :कर्ता है, रागादिक प्ररिणामोंका. 
हो अहण करने वाला है और रागादिक परिंणामोंका ही त्यागने वाला है, 
यह सब निरूपरा णुद्ध द्रव्यका निरूपण है,।-शुद्ध द्रव्य माने अकेला, उस एक 
द्रब्यकायह, निरूपण है ।. ४, ८ '' 
... व्यंवहारूतयके, विषयका विवरण-:--व्यवहारनंय अशुद्धनयका निरूपरा .. 
करता है। श्रनेक.द्रवयोंके सम्बन्धका वर्णन करंता है । इस नयकी: दृष्टिमें 
जो पुद्गल परिणामात्मक कर्म है वह आत्माका कर्म है और वे पुण्य पापोंके 
भेदसे दो प्रकारेंके हैं।. आत्मा पूंद्गल. कर्मोका कर्ता-है, पुदूगल कंमोका 
क्षय करने वाला, त्यांग करने वाला है। यह श्षव वर्णन अशुद्ध द्रब्यका 
. निहूपणात्मक वर्णन है, व्यवहारनयका विषय है | यद्युपि:यंह निमित्त नेसि-' 
..त्तिक भाव बरावर व्यवस्थित हैं, ऐसा किसी अशुद्ध उपादानंमें किसी भी - 
_प्रकारका विभांव होता है तो बह नियमतः श्रन्य उपाधियोंको निर्मित्त मात्र . 
' पाकर होता है.। तथापि, निर्मित्तम॑मित्तिकसम्बंध मात्रके कारण. पदार्थ 
, पैरंतँत्र नहीं होते । हम इच्छा करते हैं और कुछ, और निमित्तनेमित्तिक योग 
_ पूर्वक होता है और-कुछ ;: तो हम अप्रतेको परतंत्र समभते हैं। यंदि.हम 
अपनी किसी भी परिरंतिकी वाञछा न करें तो कैसी भी अवस्था हो, विभाव' . 
'. हो; नैमित्तिक भाव होः कुछ -हो, कहीं आकुलताएँ और बेचैनी नहीं - 
«हो सकती। ... . 
: - स्वरूपकी सदा स्वतन्त्रता ञ्रता -हम जब अपनेकी परतन्त्र त्र भी. समझते हैं, 
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व कैसी ही विभावोंकी स्थिति हो वहाँ भी हम स्वतत्र हैं, अपने स्वरूपास्तित्व 
रूप हैं। अपने अ्शुद्ध उपादानके कारगए पर उपाधिकों निमित्त भात्र पाकर 
विभावरूप परिणाम जाते है | हमारे इन परिणामोंमें हमारी ही तन्त्रता है 
किसी अन्य पदार्थसे मुभमें कुछ आत। नही है । प्रत्येक पदार्थ' अपने अस्तित्व 
से है। अपने ही प्रदेश परिणमते रहते है। तब फिर किसी पदार्थ को अन्यत्न 
कुछ करने को भ्रवकाश कहाँ । कर ही कंसे सकते है । पर पदार्थ स्वयं अपना 
अस्तित्व लिए अपनी परिणतिसे परिणमते हैं! कोई जीव बहुत दुःखी हो 
रहा हो तो वह अपना दुःख परिणमन अपने ही श्रपराधसे अपने ही परिणमन 
में करता है, किसी दुसरेके कारण नहीं करता | 
कल्पना सात्रको संकट :--जेसी इच्छाएं यह वनाता है वैसा परिशमन 
अपनेमें हो ही जाय सो भी नहीं है, दूसरेका परिणमन तो होगा ही क्‍या ? 
जव इच्छाके अनुक्ुल परिणमन नही देखा जाता है तो यह अपनेमें बड़ा संकट 
मालूम करता है। एक बच्चा माँकी गोदमें वेठा हो, कितना आनन्‍दमें है 
मगर एक इच्छा हो जाय कि घर चलना है और माँ नहीं चलती है तो वह 
अपने पर क्रिंतना बड़ा संकट अनुभव करता है, मचलता है, हाथ, पैर पीटता 
है, रोता है। सब चेप्टाएं देखी तो होंगी ना ? वतलावो उस बच्चेपर क्‍या 
संकट आ गया ? जो कुछ खाना है, खा ले, पीना है पी ले, माँकी गोदमें 
लिपट ले। उसे दुख क्‍या है ? अगर किसी बच्चेकी इच्छा हो गयी कि इधर 
चलना है, सो अब बड़ा “कट अनुभव करता है। ऐसे ५बच्चेके ही मानिन्द 
ये हम सब संसारी जीव भी अपनेपर संकट अनुभव करते है। क्‍या संकट है ? 
तुम तो हो ही ! व्यवहारिक दष्टिसे भी भोजन और वस्त्रोंकी ही तो आवश्य- 
कता खास है ना ? इतनेका तो सबके पास साधन है। बड़े आरामसे हैं पर 
इच्छा कुछ हो गई ना कि मैं लखपती नहीं कहला पाया, इतना और होना 
आहिए था। व्यर्थ की यह इच्छा हो गयी ना ? तो अपने पर यह संकट 
अनुभव करता हे। ये इच्छाएं' व्यर्थकी यों कही जाती हैं कि आखिर सव 
छोड़ ही तो जाना है और जितने काल यहाँ बिभावोंका संयोग है उत्तने काल 
। तो उनसे न्यारा है। उनसे कुछ आता नहों है! व्यर्थ की इच्छा “होती है 
दर इच्छाकी पूर्ति .उत्तकी नही हो पाती है तो यह जीव अपने पर बड़ा 


संकट अनुभव करता है। * े 
विशिष्ट परिसाम ही संकट :--निशचयसे यह (देखो तो इस जीवपर संकट 


अपने परिग्गामोंसे होते है। किसे; भ्रन्यके परिग्गामोंसे नहों होते हैं । यद्यपि 
अनिवार्य निमितमैभित्तिक भाव भी है, ऐसा ही तीब्र कर्मो'का उदय है भौर 
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चह ऐसा ही संबलेश परिणाम चलरहा है वहाँ पर भी द्रव्यकर्म अपने आप 
में' पपत्रा परिगमन करके समाप्त हो जाते हैं यह श्रात्मा उसको निमित्त 
मात्र पाकर अपने आपके परिशसनकी, अपने उन विभावोंकी करके अपने 
आपमें शमाप्त हो जाता हे ।' कोई दो आदमी दृरपर बेंठे हों, और परन्परमे 
बर्बा करन्हे हों, यह तीसरा दूर खड़ा हुआ उनके प्रति कुछ बुरी इृष्ठि 
करने लगता है ये लोग हमारी वुराई कर रहे होंगे । यहाँ यह बड़ा संकट 
अनुभव करने लगता है। चाहे वे दोनों इसके किसी हितके बारेमें विचार 
करते हों, अथवा रान्‍्य किसीके सम्बन्ध्मे वात करते हों, पर यह स्यथाल 
बनाया कि संकट अनुभव करते लगा । निशम्वयसे संकट अपने आपका राय 
हैं प मोहक संपर्कस उत्पन्न होने वाला श्रज्ञानमय आात्मपरिशाम है । 
वप्रचहारके विषयकी वर्न॑मानता :--भया ! अ्रव व्यवह्ारस देखो तं। ठीक 
है| नो दीख रहा है कि निरमित्ततेमितिकभाव व्यवस्थित हैं । बिना निमित 
वा सन्िधिके यह संसारबृक्ष नहीं वनता है। इन दोनों नयोंका यहां निरूपरा 
विरोध नही रखता । निए्चयकी बात निएुचयकी पद्ध तिसे देखें और व्यवहार 
की बात व्यपह्दा रकी पद्धतिसे देखें | ये दोनोंकी दोनों बातें है। वया जीवके 
शा ये पुदूगल कर्म पछे नहीं लगे यह जीव वन्धनकों प्राप्त नही है क्या ? 
कया उदय नहीं चलता ? क्या निर्मित्तभाव नहीं है ? ये भी बाते सही हैं! 
श्र स्वरतारितत्वके उपवनमे बिहार करेंगे तो क्या ये बातें यथार्ब नहों है 
कि स्वयंका धर्म ही स्वयं में है, कर्म पुदू्गल अपने स्वरूपमें हैं, कर्मोसे 
बाहर कर्मोका कुछ काम नहीं है। आत्मासे बाहर आत्माका कुछ काम 
नहा, सेव गयत्रे प्रदेशोंपें ग्रवेन्यायत्रे परिणाम करते है। निरचयद्ृप्टि 
में निश्ववकी व व्यवद्यरहण्टियें व्यवहारक्ती वायें सही हैं। 
ह्वर्पास्तिरव दे संयोग दोतोंकी प्रतीति :--पुद्धहपसे और श्रथुद्ध रूपसे 
दोनों ही प्रकारसे द्रव्य प्रतीयमान होते हैं | प्रतः विषय दोनोंके ही ठीक है 
ये दो अंगुली हैं, एक वीचकी अंगुली और एक श्रवामिका अंग्रुली। प्रत्ये३ 
भंगुली अपने-अपने स्वहूपमें है । केवल एक को देखो, यह है, शपने स्वृदृपमें, 
अपनेमें परिणमती है, पर बया पासकी दूसरी अंजुनी नहीं हैं ? श्लीर यह छोटे) 
है, यह बड़ी है, यह भी तो विस्ता है, झववा एक अंगुलो दूसरी अंगुली को 
भींप के तो यहाँ कुछ अउठचन सी आयी ना ? यह भी टीक हैं । दोनों प्रकार 
से द्व्य प्रतीयमान है। सब केबल अयते स्वरूपास्तित्वसे प्रतीयमान होते है 
शोर इनके पास कितना संयोग है झौर निकट कक्‍्यान्वया है ? कीसा-कता 
5 [३ मलिरझ भाव हैं, यह भी प्रतोयमाव द्वोत । है । 
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निशययनयफी साध्यसाधफता :->भैया यथपि दोनों नय हैं तथापि निश्चयनय - 
साधकतम होनेसे ग्रहण किया गया है, क्योंकि हमें बनना है शुद्ध, हमें बनना 
है केवल, एक मात्र, रबरसतः अपने स्वरूपास्तित्वरूप । बनना तो है अपनेमें 
केवल श्रीर चेप्टाएं' लगाये रहें संयोग की, तो विरुद्ध क्रियाके द्वारा कार्य कैसे 
सिद्ध हो सकता है| साध्य जब दगुद्धता है तो ऐसा ही नय हमें उपास्य होना 
चाहिए जो नर्य घुद्धताको प्रकट करता हो । पूछा जाय कि भैया, तुम क्या 
चाहते हो ? तो उत्तर कई मिलेंगे । हम मोक्ष चाहते हैं, हम ८ कर्मों से रहित 
होना चाहते हैं, हम शरीरसे रहित हं।ना चाहते हैं, हम श्ररहंत बनना चाहते: 
हूँ, हम सिद्ध बनना चाहते हूँ । उत्तर वहुत होंगे । उन उत्तरोंमें उत्कृष्ट उत्तर 
ग्रह है कि हम केवल निजस्वभावमात्र रहना चाहते हैं। पहिलेके सब उत्तरों 
में यह बात झा गयी है और इस उत्कृष्ट उत्तर में पहिलेके सब उत्तर श्रागये 
हैं फिर भी उन अनेक उत्तरोंमें भरात्मद्रब्यके केवलत्वपर हृप्टि प्रधान नही 
रखो गई। वे सब उत्तर ब्यवहारनयके उत्तर हैँ। उन उत्तरोंके होनेपर भी 
स्पष्ट शुद्ध आशय प्रकट नहीं होता । 

ध्ययहारके गर्भमें प्राइयको शुद्धता प्रावद्यक :--मोक्ष और पदवियोंके उत्तर 
तो व्यवहारीजन भी दिया करते हैं श्रौर स्तवनोंमें भी पढ़ा करते हैं, कि मुमे; 
मोक्ष जाना हैं, में सिद्ध बनना चाहता हैँ, मैं अ्ररहंत होऊंगा। ये उत्तर और 
ऐसे विचार व्यवहारीजन भी करते हैं पर मात्र व्यवहारी, लौकिक पुरुषोंको 
इन उत्तरोंमें श्रात्माका छुद्ध एकत्व नहीं नजर आता भौर ज्ञानी भी ऐसी ही 
बातें बोला करते हैं, मुझे सिद्ध होना है, अरहंत होना है किन्तु उनकी व्यव- 
हार भाषाके साथ एकत्वका. भ्रशय छूट नहीं पाता भैया, झपनेको केवल रहने 
का काम पड़ा है। केवल रहने रूप अपने साध्यकी सिद्धिके लिए दृष्टि भी केवल 
दृष्टि ही होना चाहिए । इस केवलद्ृष्टिको कहते हैं निश्चयनय । निश्चय 
नय सावकतम होनेसे उपात्त है, क्योंकि ब्रव्योंकी शुद्धताका थोतक है 
निश्चयनय । हमारी शुद्धद॒ष्टि शुद्धस्वरूप साध्यका साधकतम है । जहां कहीं 
व्यवहार नयका भी चिंतन ज्ञानी पुरुषोंके चलता है,'ये रागादिक भाव कर्मो' 
के उदयके निमित्तसे होते हैं, ये ओपाधिक हैं, नैमित्तिक हूँ, ऐसे व्यवहारनय 
हारा-चिन्तन चलता है तो वहां गर्भमें, भीतरमें, प्रयोजनमें, निलेंप परमशुरू 
स्वभावकी ओर भुकाव है और उस परमशुद्ध स्वभावकों निरखनेके लिए 
ही ब्यवहारनयका चिन्तन है। वहां फलित तो निश्चयनय हुआ । 

व्यनहारमयके शुद्धत्वको साधकतमताका भ्रमाव--निरचरयनय हमारी शुद्धता 


रूप साध्यका साधकतम होनेसे उपादेय है, किन्तु व्यवहारनय ऐसा नहीं 
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है, क्योंकि व्यवहारतय भ्रशुद्धत्वका ध्लोतत करनेवाला है। गरुझे शरं'रसे 
प्रलग होता है; इस भावनामें दो पदार्थोपर होनेवाली हृष्टि द्वारा अलग नहीं 
हुआ जा सकता है। शरीरसे, श्रन्य द्रव्योंसे किसी भी रूपमें संयोग लगाने 
की बात शुद्धताके अनुभवसे अलग कर देती है। किसीको कह दिया जाय 
कि देखो इस मकानके पीछे जो बड़का पेड़ है सो लोग कहा करते हैं कि 
यहां भूत है, पर भूत नहीं है, डरना नहीं। अरे भाई अगर उसपर दया थी 
तो यह.चर्चा ही न करना चाहिए'थी। इस चर्चाकों करके तो उसके विचारों 
में भूतके मना करनेके द्वारसे भुत डाल दिया है। किसी भी प्रकारसे परद्रव्यो 
के सम्बन्धकी दृष्टि परसे अलग कर देनेका कारण नहीं बनती । 
त्यापका प्रयोजन निजका ग्रहण :--जैसे त्यागके मामलेमें भी मेरा अ्रमुक 
चीजका त्याग है, मैंने इसको छोड़ दिया, इसको मैं ले नहीं सकता, क्योंकि मैं 
'छोड़ चुका हैँ । तो जिसको अपने एकत्वका पता नहीं है उसके लिये यह एक 
फसाव ही बना रहता है। बाह्य त्यागका प्रयोजन अन्तरमें ज्ञायकस्वहूप 
के अनुभवका अवसर पाना था, वह अभ्रवसर उसे नहीं प्राप्त होता और 
उसकी निवृत्तिमैं प्रवृत्ति बनी रहती। तथा उसका सर्वस्व, उसकी चर्चा, 
उसका धन बह त्याग बना रहता है जैसेकि कोई किसी भिखारीकों फटो 
चिथड़ी कधरी मिल जाय तो वह उसे चिपटाए रहता है, उसी प्रकार जिसे 
एकत्वका पता नहीं है, किन्तु जिसने किसी प्रकारसे यह जान लिया है 
त्याग करनेसे मोक्ष होता हैं तो उसके प्रयोगकों आपके उपयोगसे चिपटाए 
रहता हैं। वह अपने शुद्ध ज्ञान स्वरूपके अनुभवका अवसर नहीं पाता । 
उद्ेष्यविहोतताका परिणाम :--भैया ! जो त्यागवृत्ति जुद्धत्वके साधकक 
सहायक थी वही वर्तमानमें वाधक हो रही है। इसका कारण यह है कि 
उसने शुद्धत्वका प्रयोजन नही रखना चाहा । मुझे कौनसी मंजिल जाना है ? 
किस दिश्षामें बढ़ता है ? कहाँ रहना है ? यह जिसका उंहूश्य निर्णीत नहीं 
हे वह इस प्रकार इस विकल्पसागरमें डोलता रहता है। जैसे उद्दे श्यविहीन नाव 
में बैठा हुआ कोई नाविक नाव को खेता है, खोने भरका प्रजोजन है । किस 
स्थानपर पहुँचना है यह प्रयोजन जिसका नहीं 'है, उसने थोड़ा पूर्वको 
ओर नाव चलाया तो कुछ पश्चिमकी ओर चलाया, कुछ श्रन्यत्र चलाया, 
कुछ भप्रन्यत्न चलाया, उसका कोई ठिकाना नहीं बैठ पाता हैं। इसी प्रकार 
अपने एकत्थका परिचय न होनेके कारण अपने शुद्धत्वका प्रयोजन न होने 
प्र यह जीव वाह्य पदार्थोमें प्रवृत्ति और निवृत्तिके भाकफोरोंमें यत्र तत्न 
डोलता रहता हैं। उसका ठिकाना नहीं हो पाता । 
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ज्ञानिः को स्वाधोनता :-- धन्य हैं वे संतजन जिन्हें यह तो पत्ता हो गया 
क्कि मेरा स्वरूप यह है और मेरा काम यह है। जिसे इसका यथार्थ अनुभव 
ही गया है वे संतजन धन्य हैं। उनपर कोई संकट आराये तो तुरंत अपनेमें 
श्रमनी ऑपधि पी लेते है। बड़े संकट थ्राए। क्या झाए ? इसमें लाखका 
टोटा पड़ गया, वहां दो आदमी मेरेसे विरुद्ध हो गए। भैया ? कुछ भी तो 
संकट नहीं, अपने स्वरूपको तो देखो । यह ज्ञानमात्र है, शुद्ध जाननस्वरूप 
है, सामान्य जानन इसका काम है। इसमें तो और बात है ही नहीं । ऐसा 
हृढ़तम निश्चय हो श्रीर अपने आपमें उपयोग हो तो सारे संकट समाप्त 
हो जाते है । ज्ञानियोंके साहसको लौकिक जन देखते रह जाते हैं। इतना दृष्ट 


का वियोग हुआ और फिरभ, इसपर कोई प्रभाव नहीं पड़ा । है 
शुद्धता श्रर्थात्‌ एकत्व :--भया, निशचयका प्रयोग व उपयोग अपने झात्म 


कल्याणमें साधकतम है इसलिए निशचयनयका ग्रहण कराया जाता है क्योंकि 
उसका साध्य तो शुद्ध रहनेका है । रागह् परहित रहनेका है, यह यहां 
नहीं कह रहे है किन्तु मैं अपने स्वरूपसे सहज जाननमात्र हैं उस जाननरूप 
रहनेका मेरा स्वभाव है। उस सहज स्वरूपरूप रहनेमें ये इसकी लीलाएं 
हैं कि समस्त बविश्वका ज्ञाता होता है। वह राग प आदिक समस्त 
उपाधियोंसे भी निवृत्त रहता है। यह उसकी तारीफ है। वह सव अपने आप 
हो जायगा, पर चाहेंगे तो नहीं होगा । केवल अ्पनेको शुद्ध निरखेंगे तो हो 
जायगा। लीकमें कहावत कहते है ना कि एक साधे सब सधे, सब साथे 
सब जाय ।अपने एकत्वके साधनेमें सर्व अर्थकी सिद्धि है। 
एककी साधना :--भैया ! एक छोटासा कथानक है कि एक पुरुपषको कोई 
देवता सिद्ध होगया । देवता बोला कि कहो क्‍या चाहते हो ? वरदान देनेके 
लिए कहा । पुरुष कहता है, ठहरो मैं घरसे पूछ आाऊं, और निर्णाय कर 
लूँ तब बताऊंगा कि क्या चाहता हैँ। घर गया । मां से कहा कि मां देवता 
ने कहा है कि जो माँगना हो माँग लो, सो क्या माँगें ? मां अंधी थी,बोली मेरी 
श्राखें सांगलो | पिताके पास गया, बोला . पिताजी क्‍या माँगलें ? पिताजी 
बोले कि बेटा धन माँगलो । स्नीसे पूछा कि क्या मांगें ? स्त्रीने कहा एक बैठा 
माँगलो भ्रब वह सोचता है कि तीनोंने तीन बातें कहीं, क्या माँगू ? फिर समझ 
में आगया । दूसरे'दिन जब देवता बोला कि क्या चाहते हो। तो वह कहता है 
कि मेरी माँ सोनेके घड़ेमें अपने बेटेको दूध पीता हुआ देख ले। सिर्फ यही 
चाहता हैं। एक ही फल माँगा ? तीन तो नहीं माँगे। यह तो व्याह्मरिक बात है । 
यहाँ यह तातर्विक बात है कि श्रपने शुद्ध स्वरूपकी दृष्टि यदि बन जाय, निर्मल 


पर्याय नही! केवल एक कल अस्तित्व जो गपिद्ध सबसे भि्ठ और. 

: “अपने स्वरूपसें तन्‍्मय ऐसे- एकत्व जिविभक्तके: विजय तत्त्वकी हष्टि -ही केवल 
:- ऐककी पाषना हो तो आत्माके सब विकास स्व होने लगते हैं । केमोका 

- सेम्वर. हीता है, केमोका निर्जरण होता है, और क्या होता है ? जी. होना 
बा हो ता 8 < इस ' चयनय ह 
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इस प्रकारकी ममताकों नहीं छोड़ता है बह श्रमणपनेकों त्याग कर उस्मार्ग 
को प्राप्त.हो जातो है । 
नि:ययनिरपेक्ष व्यवहारमु्घेकी वृत्ति:---योहि नाम इस संस्कृत शब्दका अर्थ, 
झ्राशय, झौर मुद्रा हिन्दीमें बताना कठिन है। यों कह लीजिए कि जैसे कभी 
वाह बैठते हैं किए जो कोई भी भाई या जैसे कि कुछ परिचय हो, कुछ 
अपरिचय हो उस व्यक्तिके बारेमें जिस ढंगसे बोलते है “कि कोई नाम रखलो 
जो कोई” इसके वारेमें आशय हिन्दी शब्दोंमें नहीं आता! जो भी प्राणी 
युद्ध द्रव्यका निरूपण करनेवाले निश्चयनयसे निरपेक्ष होते हुए और अशुद्ध 
द्रव्यका निरूपण करनेवाले व्यवहारतबसे जिनको मोह उत्पन्न हुआ है ऐसा 
होते हुए देह द्रव गादिक परद्रव्योमिं यह मैं हैं, यह मेरा है इस प्रकारकी 
आत्मीयता लगाकर अथवा इस आत्मीयताके कारण परद्रव्योंके ममत्वको 
'नहीं त्यागता है वह परमार्थ श्रामण्यकों छोड़कर उस्म्रार्गक्ो प्राप्त होता है । 
पमिदचयै कान्ती व्यहारमोही--ममत्वको न त्याग सकमनेके यूलमें दो कारण 
हैं। है तो वह एकही वात, पर दो प्रकारसे वताया जाता है। एक तो निश्चयनय 
की अपेक्षा छोड़ ही दी भौर दूसरे व्यवहारतयको जकड़के रह गये । ये दो भूलें 
इतनी बिकट भूलें हूँ कि भेया, वहाँ ममताका त्याग ही नहीं हो सकता है। 
निश्चरयनय णुद्धद्वव्यका निरूपण करता हैं। जो मनुप्य अपने श्रापके निश्चयकी 
कथनी शऔर समझ पर गौरव अनुभव करता है और यह मैं ठीक जानता हूँ 
भेरी वात सही है इस वातकी जिन्हें पकड़ है तथा शुद्ध द्रव्यका दर्शन और 
अनुभव नहीं किया है उनकी ऐसी कथनी ओर पकड़ भी व्यवहारकी जकड़ 
है और इस कारण वहाँ भी निशचयकी वात कहते हुए उस पक्षको लेते हुए 
जो चर्चाओंमें विवाद हो जाता है और उन विवादोंमें क्षोभ हो जाता है भर 
क्षोभ होनेपर दूसरे जीवोंके प्रति उसके शुद्ध स्वरूपकी हप्टि ओभल् होजाती 
है और यह निन्‍द्य है इत्यादि रूपसे घुणाकी वात आरा जाती है वह संब व्यवहार 
नयक्री जकड़का कुफल है। जिस जिदुदी पुरुषमें मोह भरा हुआ है वह - 
ममताको त्याग नहीं सकता ! | 
व्यवहार कान्‍्तो व्यवहारभोही--तथा जिनको निशचयकी वातसे ही चिढ़ है 
 व्यवहारकी बातके पोषणमें हं। जिनका उपयोग व्यस्त रहता है निश्चयनयकी 
वात ज्ञानमें भी आकर ह्ूकि हमें व्यवहार ही सिद्ध करनां है ऐसी पकड़ 
और पक्षकी प्रवृत्ति हो चुकी है इस कारण प्रत्येक संदर्भमें व्यवहारनवका 
ही समर्थन करते हैं कि देखो ता, यहां व्यवहारनयकों ठीक कहा है। यह 
. भी व्यवहारकी जकड़ है। इस व्यवह्ारनयकी रुचिमें भी मोहका त्याग 
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नहों किया जा सकता है। यह तो वात है पढ़े लिखे पुरुषोंके बीच की । 

मायाव्यामोही :--- अब इस जीवलोकपर हप्टि द)। प्रायः समस्त जीवे- 
लोक निमचयनयवी बातकों रंच भी जानता नहीं है ज्ञा कुछ यह मायामय 
हृस्य हप्ट होरहा है यही उनके लिए सत्य दुनिया है। शुद्ध धरब्य, केवल 
पदार्थ निज निज स्वषह्यास्तित्वलिए हुए हैं, इसकी चर्चा भी सुननेमें नहीं आयी, 
परिचय और अनुभव तो दूरकी ही वात है, ऐसा यह जीवलोक शरीरकों 
धनको, सक्कानको, कुटुम्बको परिवारकों ही यह मैं हूँ. यद्व मेरा है, इस 
प्रकारसे निरखा करते हैं। वे सभी मायाव्यामोही जीव शुद्ध झ्रात्म परिणति 
की छोड़कर उन्मार्गको प्राप्त होते है । 

स्वप्रयोजकता :--लोग सब स्वार्थी हैं और स्वार्थी होना ही चाहिए। 
कोई जीव किसी अन्य जीवका अर्थ सिद्ध नहीं कर सकता, परिणमन नहीं 
कर सकता । सो स्वाथित्व तो पदार्थका स्वरूप है।अब ओआगे व्यवहारमें 
बढ़वार देखिए कि जीव इतना स्वार्थी है किसी भी प्रसंगर्में बह चाहना है 
कि हमें और वया करना है, हमारा तो स्वार्थ सिद्ध होना चाहिए। यह मोह 
की बात कही जारहो है। इसीको झत्र विवेककी बातमें ले जायें कुटुम्ब 
परिवार, धन, मकानका हमें क्या करना है, हमें तो अपने हितकी वात कर 
लेना चाहिए, परमार्थसी हम सबको ऐसा स्वार्थी दनना चाहिए। बातेसे, 
चर्चाओ्रोंसे, विवादसे हमें तया करना है, हमें तो मात्र अपना शझ्ानन्द साथ 
लेना चाहिए । हित कर लेना चाहिए । कुछ जाता ह तो जाओ ज्ञानी संतोंने 
तो यह भी भावना की है कि ये पर द्रव्य यह शरीर ये धन आदिक छिदते है 
तो छिदें, भिदते हैं तो भिददे, कोई कहीं ले जाय. प्रलयको प्राप्त हो, तो भी 
कोई परियग्रह मेरा नही है । 

पर्यापके पोजीशनको गर्गी--मेरा विक्वल्प, मेरी बात, मेरी शान, पोजीधन, 
इज्जत ये भी सब कया है ? और इनकी हृष्टि क्‍या है ? यह है बहुत नीजे की 
जमी हुई गन्दगी। जँसे किसी पिडको खूब साफ वना लिया, सुधरा कर 
लिया, सब ठीक कर लिया शौर नीचेको गंदगी बनी रहे। ऐसी ही हालत है 
परशानीरी वूत्तिकी कि धर्म क्रिया बरनेके लिए सहससे काम किये जारहे 
7, पूजा, ध्यान, स्वाध्याव, ब्त, त्याग और तय झादि, पर मेरी बात, पोजी- 
सन, मेरी एइश्जतकी पकड़ इससे दो दक नहीं हो सकती है। इसमें जकड़ है 
सी बह ससली नीनेदे पर्तकी गन्दर्सी है जिसके सगरण घर्माआ कार्य पिया 


| 


ह;। कम 548॥ कक अध्क बक 2. लि जा कक ए सह मं 
ताकर भी धर्मके फलदा सवाई नं लिया जा यकना | 
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ग्रातहिपके हदुरंशट्पक्ाा प्रभाग-संसारदे बामोंरे (लए तो इसनी सीदर ४ 
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हुआ करती है कि किसीपर नाराजी होजाय तो बड़ा हढ़ संकल्प बता लिया 
जाता है कि इसके तो खपरे-बपरे विकवा देंगे तव हम अमुक है । हम इसको 
ऐसा कर देंगे कि यह दाने-दानेकों मुहृताज हो जायगा तब हम अमुक है और 
इस विभक्त एकत्वस्वरूप आात्माके धर्मका पालन करनेके लिए किसी क्षण 
ऐसा हढ़ कदम नहीं उठाया जा सकता कि मैंने सबको छोड़ा श्र ये इज्जत 
पोजीसन ये भी धूलमें मिल जायें , मैं केवल शुद्ध चैतन्यस्वभावमात्र अपने आप 
के ्राश्नयमें रहूँगा , अन्य करना कुछ नहीं है , श्रम सब छोड़ना है सो श्रम छोड़ 
कर सत्याराममें रहूँगा । उस श्रानन्दारामके लिए ये इज्जत, पोजीसन सब ये 
वातें विलकुल मिटानी पड़ेगी सो इन्हें मिटा ही देंगे। ऐसा हृढ़तम संकल्प नहीं 
किया जा सकता कुछ क्षणके लिए भी । , 

भनुष्यमें मानकी मुस्यता--भैया ! मनुप्यगतिमें मान कपायकी प्रवलन 
होती है, देवगतिमें लोभ कपायकी प्रवलता रहती है, नरकगतिमें क्रोध कपा। 
की प्रवलता होती है तिर्य>च गतिमें मान कपायकी प्रवलता होटीहै । यद्यपि 
सभी गतियोंमें चारों कपाय होती हैं, मगर मुख्यताकी श्रपेक्षा यह बात कह' 
जारही है। यंह मानव मान रखनेके लिए क्‍या क्या नहीं कर डालता ? यह वन 
कमाता है तो धनके लिए धन नहीं कमाता, मान कपायकी पृष्टिक्रे लिए धन 
कमाता है। यह परिवारको चाहता है पुत्रादिकको चाहता है, पुत्र नहीं हो तो 
दूस्रोंका लड़का गोद लेकर पिता वनना चाहता है तो उन बच्चों ग्रादिके लिए, 
नहीं, किन्तु मानकपायकी पुष्टिके लिये। मानकपायकी पुष्टिके लिये यह 
घर तक भी त्याग देता है। योग और संन्यास धारण कर लिया जाता है। तो 
बिरले ही ज्ञानियोंकी वात तो छोड़ दो पर उनके भ्रतिरिक्त बाकी जीवोंका 
यह कार्य भी मानकपायकी पुष्टिके लिए है। कभी धर्मचर्चा-भी होती है तो उत 
चर्चाओंमें अपनी मान्यताकी बातें समझायी जाती हैं, उसके विरुद्ध वृछ वात 
था जानेपर बात बढ़ती है क्षोभ होता है, उसको सममानेका बड़ा भारी श्रम 
किया जाता है | यह दूसरोंको समभानेके लिए श्रम नहीं है किन्तु स्वयंकी मान 
कषायकी पुष्टिके लिए है। तो यावत्‌ चेष्टायें प्रायः मनुष्योंमें होती हैं वे सव 
मान कषायकी पुष्टिके लिए होती है । 

गहने लादना भो सानकषायकी पुष्टिके लिये:--अभी यही बता दो कि ये जो 
नाना गहने वनवाये जाते हैं, कानके ततैया, झूड़के मेढ़क, ताककी मवखी, 
और-और भी जो सोना चाँदीके गहने बनवाये जाते हैं और महिलायें बहुतसी 
अपनी रुचिसे पहिनती है तो क्या वे गहनेके लिए पहिनती हैं। नहीं ? मान 

« कपायकी पुष्टिके लिए | गहने पहिनकर भी यदि उतना मान नहीं मिलता 
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तो गरीबोंपर क्रोध किए रहनेका आधा बोतलका नथ्ा बना रहता है। इतना 
तो खर्च किया और इतना सजधजकर श्राई और ये वैठी हुई स्त्रियाँ एक भी 
हमकों देखकर यह नहीं कहती कि गहने बड़े अ्रच्छे बने । सो गु सा होजाती है 
यह क्या है ? सब मान कषायकी पुष्टिके उगाल हैं | 
कृतियोमें मानका ताष्डव :--एक कामकी बात कहें |! जितने भी काम हो रहे 
हैं बड़े ऊंचे पदोंकी वात, मिनिष्ट्रीकी बात इन सब बातोंमें मात कषायका 
ब्रीज काम दे रहा है। यह मान किप्रपर किया जारहा है ? क्‍या यह शुद्ध 
जान स्वरूपका मान किया जारहा है ? अरे, इसे तो भूल ही गया तब तो माल 
कपाय डटकर जम रहे हैं। जो पर्याय मिली है जो परिणति प्राप्त है उस पर्याय 
का मान होरहा है उसे मान है कि यह मैं हैँ उसने माना पर्यायकों कि यह मैं 
और बाहरमें चलकर माना कि यह शरीर मैं हुँ तो धनमें मकानमें यह कल्पना 
हो जाती है कि यह मेरा है,कल्पना करो कि अचानक मृत्यु हो गयी तो मृत्युके 
बाद वे सब क्या रहे । सब यहींका यहीं पड़ा रहा और दूसरे जीव उस पर 
ममता और अधिकार निभाने लगे । 
श्रज्ञान ही विकट संकट :--सबमें बड़ा संकट इस जीवपर है तो अज्ञान 
का है, मोहका विकठ संकट है। नहीं तो जीवका स्वरूप ही ज्ञान और आानन्द 
है इसे चिन्ता क्या है? करना क्या है । इस ज्ञान और आनन्दको भी दूसरी 
जगहसे ढुढ़ना नहीं पड़ता । पर पर्यायबुद्धि होने के कारण ये सारे संकट 
छा गये । कुयोनियोंमें भ्रमण करते करते अ्रनन्त काल ब्यतीत हो गए । इस 
भव में भी यदि ज्ञान हो जाता है कि मैं आत्मा बुद्ध केवल एक ज्ञानानन्द 
स्वरूप हूँ, इसका किसी अ्रन्य पदार्थों से रंच भी सम्बन्ध नहीं है। दूसरेके 
अधिकार में रहने वाली वस्तुओ्रोंसे मेरा जितना अ्रत्यन्ताभाव है उतना ही 
अत्यन्ताभाव मेरी इन घरकी मानी हुई बस्तुओरोंमें है। ज्ञानस्वरूप मात्र 
इस आत्माका इस आत्मासे बाहर कुछ भी नहीं है। अ्न्यमें, परमाणु मात्र में 
भी झात्मीयता की श्रद्धा हो, तो वह मिथ्यात्व है। इस प्रकारकी प्रतीति 
परमाणुमात्रमें परमाणुमात्र भी है तो वह जीवके स्वरूपकों नहीं जानता। 
जो जीवफ़े स्वरूपको नहीं जानता वह अजीवके स्वरूपकों भी नहीं 
जानता । श्र जो यह सब कुछ भी नहीं जानता वह मोक्षमागीं कैसे ? 
अपनी दया व गुप्त कल्याण---भैया | कदाचित्‌ लोगोंकी जानकारीमें तुम 
व्यवहारसयी कहलाते हो और इस कारणसे व्यवहारनयकी बातकों 
पुष्ट करनेकी बात पड़गई हो तो भी अपने अन्दर गुप्त निश्वयनयका आदर 
करके, निश्चयनयके विपयका चितन अपने झ्ापकी दया करके करलों, 
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यद तो अपने आपका ही अधिकारी है। नहीं मिली, या मिली. मिलाई छूट 
गयी तो क्या चुकशान हुआ ? जब चोज मिली थी तब भी तो मैं भ्रकेला था, 
उस वस्तुसे मुझमें कुछ आया तो नहीं था । ऐसी वस्तुस्वरूपकी दृष्टि रखने 
वाले ज्ञानी संत पुरुषोंकी लाभ और श्रलाभ समान रहते हैं। ऐसी श्रामण्य 
की बात है। इस श्रामण्य पदसे वे दूर रहते हैं जो निश्चयनयसे तो निरपेक्ष 

हते हैं और व्यवहारनयमें मोहको उत्पन्न कर लेते हैं, उनके पयायमें ममता 
रहती है। ममता ही महाव्‌ संकट है, इसे दुर करवेका यत्न होता चाहिए । 

.' जो जीव शरीरमें धन आदिकमें यह मैं हूँ, यह मेरा है इस प्रकारकी 
ममताको नहीं छोड़ता वह पुरुष श्रामण्य भावकों छोड़कर उन्मार्गमें चल 
जाता है। श्रायण्य कहो या मुनिमार्ग कहों एक ही वात है। मुनिमार्ग समता 
को कहते हैं । जहाँ जीवन श्रौर मरण एक समान प्रतीत हो, वस्तुवोंमें लाभ 
अलाभ एक समान भ्रतीत हो उस सार्यको कहते हैं मुनिमार्ग। इसमें जीवन 
और मरंणकी समताका ओर लाभ अलाभकी समताका वर्रान तो हो चुका 

त्न दुःखको समतापर विचार करो । 

अं ला 542 बल कहते हैं उसे जो इन्द्रियोंको सुहावना लगे और 
दुःख कहते हैं उसे जो इन्द्रियोंकी असुहावना लगे। इन्द्रियोंको सुहावना लगे 
ऐसा जो विकल्प उत्पन्न होता है वह भी कर्मोके उदयसे होता है। सुहावना 
लगे ऐसे विकल्पोंमें भी पराधीनता है भौर असुहावता लगे ऐसे विकत्पोंमें 
भी पराधीनता है। सुख है वह भी विकारी ही परिणाम है और दुःख है 
वह भी विकारी ही परिणाम है। सुख भी श्रश्नू व चीज है शौर दुःख भी 
अन्न व चीज है। सुखका भी नाश होता है और दुःखका भी नाश होता है । 
पुख भी भ्रात्माका स्वभाव नहीं है और दुःख भी ग्रात्माका स्व भाव नहीं है । 

बहिसु खता, महान संकट :--सवंसे बड़ा संकट इस जीवपर है तो बहि- 


मं खताका संकट है। बाहरी पदार्थोमें अपने शानका लगाना, फसाना, वहाँ 
ही इष्ट भ्रनिष्ट तर्कशायें बनाना यही जीवपर सबसे बड़ा संकट हैं। तो 
वहिम्र खता रूप संकट सुखमें भी है भर दुः:खमें भी है। अपने स्वरूपसे' बाह्य 
पदार्थों दृष्टि लगाये बिना सुख नहीं होता । इसलिए सुख और दुःख दोनों 
ही समान चीचें हैं । उसभ॑ यह विशेषता नहीं है कि सुख तो भली चीज हो 
और दुःख बुरी चीज हो । संसारके सुखोंका नाम सुख है और दुःख तो स्पष्ट 
ही है। ये सुख और दुःख दोनों ही विपरीत . परिणाम है। उनमें से सुखकों 
मान लेना कि यह भली बात है और उःखका मान लेना कि यह बुरी बात 
है। बप्त यही मुनिधर्भसे चिगना कहलाता है । 
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सुखकी रुचिका भूल ममता :--जब तक भोगोंमें, गरीरमें,धनादिकमें ममता 
परिणाम रहता है तव तक सुख तो भला जनता है पर जीव की सहज 
स्थिति, स्वभाव पर इससे ऊँचा उठा है| जीवका काम ज्ञाता द्र॒प्टा रहने 
मात्रका है। सुख रहना दुःखसे भागना यह जीवका काम नहीं है । यह तो 
कर्म उपाधिके सम्वन्बसे हो जाया करता है । जितने सुखी लोग देखे गये हैं, 
पुराणोंमें सुने गय्र हें और सुखमें ममता रखते है मौज मानते हैं ऐसे जीवों 
पर बड़ा विकट संकट आया करता है| यह जो तपस्या की जाती है, धर्म 
मार्गमें वह किसलिए की जाती है कि इस जीवमें सुखियापनकी रुचिनओा 
जाय, आ्आारामीपन की रुचि न थ्रा जाय | सुखियापन की रुचि श्रानेसे, आरामी 
पन की रुचि आतेसे परिणाम विगड़ते हें साधु महाराज सुख और दुःख दोनों 
को कलंक समझने हैं, समान मानते हैं । 

जीवका स्वभाव आनन्द :--भया, जीवका स्वभाव सुखका नहीं है, जीवका 
स्वभाव आनन्दका है श्रानन्दमें और सुखमें महान्‌ अन्तर है सुख तो विक्वत 
परिणाम है अर आनन्द स्वाभाविक परिणाम हैं। भगवान शअ्ररहंत देवमें 
सिद्ध प्रभुगें आनन्द तो अनन्त है मगर सुख रंच भी नहीं है | उनमें दुःख भी 
नहीं है और सुख भी नहीं है पर आनन्द पूर्ण भरा हुआ है । ये संसारके सुख 
श्रौर दुःख दोनों एक समान है, पर जिनके थरीरमें, भक्तिमें, विपयमें, कपाय 
में ममता लगी है वे सुख और दुःखको समान नहीं मास सकते हैं और वे 
उन्मार्गको प्राप्त हो जाते हैं । 

झत्रु व मित्रमें समता :--इसी प्रकार जिन जीवोंके ममता लगी है वे शत्रु 
और मित्र दोनों को एक समान नहीं देख सकते | इस जगतमें इस जीवका 
शत्रु भैया, कोइ दूसरा नहीं है। दूसरे लोग हैं वे अपने विषय कपायोंमें लीन 
है । उनकी विषय कपायमें जिसके निमित्तसे बाधा पड़ती है उनको-विपय 
बनाकर वे अपना कषाय उगला करते हैं। भैया, वे शत्र ता नहीं करते किन्तु 
वे भश्रपनी कपाय की चेष्टा करते हैं । कु 

परका परमें शत्रुत्वका श्रभाव :--जैसे विच्छू अगर दव जाय आपके हाथसे 
पैरसे तो विच्छू आपको दुःखी करनेके भावसे नहीं काटता, किन्तु उसकी 
प्रकृति ऐसी है कि वह दव जानेपर अपनी रक्षाका उपाय यों ही करता है 
कि डंक मार देता है । अ.पके हाथसे चह न दबे लाठीसे दब जाय तो लाठीमें 
भी वह विच्छू इंक मारता है। उस बिच्छूको किसीको डंक मारनेकी 
दुश्मनी नहीं है, किन्तु उसे स्वयं अपने जानकी पड़ी है सो जानकी रक्षाके 
लिए डंक़ मारनेकी उसमें प्रकृति है। इसी प्रकार कोई भी पुरुष उसे वरवाद 
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करनेके लिए दुश्मनी नहीं कररहे किन्तु उनमें स्वर्य कपाय भाव एड़ा है 

सो अ्रपने कपाय भावोंकों दूर करनेके लिए अपनी चेप्टायें करते हैं। मेरा 
दुश्मन जगतमें कोई नहीं है । 

परका परमें मित्रत्वका श्रभाव--इसी प्रकार मित्र भी जगतमें मेरा कोई नहीं 
है मित्रजन भी क्या करते हैं कि उसमें भी कोई न कोई वांछायें, हितकी 
इच्छायें रहती हैं सो अपने सुखकी प्राप्तिके भावोंसे या कल्याणोंके भावोंसे 
अपनी उन्नतिके चावोसे वे अपनेमें चेष्टायें करते हैं। वे चेष्टायें यदि अपने 
अनुकूल होगई' तो हम श्रनुकूल समझकर उन्हें मित्र मान लेते हैं । 

लोकसें दक्र, सिन्रफा अ्रभाव--जगतमें न कोई किसीका शन्रु है और ने 
कोई किसीका मित्र है, किन्तु जिनकी दरीरमें धन सम्पदामें भोग विषयोंमें 
रुचि लगी हुई है ऐसे जीव किसी दूसरेको शत्रु और मित्र माने बिना रह ही 
नहीं सकते हैं। जिनसे अ्रपने स्वार्थमें बाधा आए उनको अपना शत्रु सान 
लेते हैं और जिनसे श्रपने स्वार्थमें साधना बने उनको मित्र मान लेते । 
किन्तु साधुजन छात्रु और मित्र दोनोंको एक समान समभत्ते हैं । 

शत्रु सित्रमें समताके अनोसे उदाहरणमें साथुके उपसर्गकी घटना--राजा 
श्रे रिकका उदाहरण बड़ा प्रसिद्ध है कि जब रानी चेलनाके किसी विपादके 
कारण श्रेशिकको क्रोध आया और चेतनासे कहा कि हम किसी साथ 
पर उपद्रव करके इसका बदला लेंगे। श्रेणिक जंगलमें जारहे थे, रास्ते 
में एक मुनिराज ध्यान करतेहुए दिख गए तो श्रे णिकने पास पड़े हुए साँपकों 
मुनिराजके गलेमें डाल दिया और चले आए। तीन दिन तक कोई चर्चा 
नहीं की । तीन दिनके बादमें श्रेणिक कहते हैं कि ऐ रानी चेलने, हम 
तुम्हारे मुनिके गलेमें सांप डालकर भराए हैं। चेलना बोली राजन ! तुमने 
बुरा किया। अतुल समताके पुजारीपर तुमने उपद्रव किया। श्रेणिक वोला 
कि क्या हुआ ? भरे वे तो उस सापको फेंककर कहींके कहीं चल दिए होंगे । 
चलना कहती है कि वे यदि आत्माके उपासक हैं, सच्चे साधु हैं तो वहींके 
वहीं बंठे होंगे, उपसर्गके समय वे कहीं भागा नहीं करते । 

श्रेज्तक ये चेलनाफा घटनास्थलपर गसनः--श्रेणिक और चेलना दोनों मुनि- 
करे पास जाते हैं। श्र णिक देखता है कि तीन दिन तक अनाहार रह कर भी 
अपनेमें ज्योंके त्यों भ्रडिग साधु जी बैठे हुए हैं। श्रे रिशथककों उसी समग्र भक्ति 
उत्पन हुईैं। उनको अपने कामपर पछतावा हुआ । यहाँ रानी चेलनाने 
उपसर्ग निवारण किस प्रकार किया ? चूँकि सापके ऊपर बहुत सी चीःटयी 
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हु छुशकी रचिका मूल मसता 7--जव तक भोगोंमें, घरीरमें,वनादिकमें ममता 

परिणाम रहता है तत्र तक सुर तो भला जचता हैं पर जीव की सहज 
स्थिति, स्वभाव पढ इससे ऊचा उठा है । जीवका काम ज्ञाता द्रप्टा रहने 
माचका है। सुखभ रहना दुःखसे भागना यह जीवका काम नहीं है। यह तो 
कर्म उपाधिके सम्बन्धसे हो जाया करता है। जितने सुखी लोग देखे गये हैं, 
पुराणोमें सुने गय हैं और सुखमें ममता रखते है मौज मानते हैं ऐसे जीवों 
प्र बड़ा विकट संकट आया करता है । यह जो तपस्या की जाती है, धर्म 
मार्गमें बहु किसलिए की जाती है कि इस जीवमें सुखियापनकी रुचिनग्रा 
जाय, आरामीपन की छवि न भ्रा जाय । सुखियापत्र दी रचि आनेसे, आरामी 
पन्र की रुचि आते परिगाम विगड़ते हैं साथु महाराज सुख और दुःख दोनों 
को कलंक समझे हें, समान मान हैं । 

जीवका स्वभाव प्लानन्द :->भमेया, जीवता स्वभाव सुखका नहीं है, जीवका 
स्वभाव आनन्दका है आनन्द श्रीर सुखमें महान्‌ अन्तर है सुख तो-विक्ृत 
परिणाम है श्रीर आनन्द स्वाभाविक परिणाम है । भगवान ग्ररहंत्त देवमें 
सिद्ध प्रभुभें आनन्द तो अनन्त है मगर सुख रंच भी नहीं है । उनमें दुःख भी 
नहीं है श्रोर सुख भी नहीं है पर आनन्द पूर्ण भरा हुआ है। मे संरारके सुख 
और दुःख दोनों एक समान है, पर जिनके यरीरमें, भक्तिमें, विषयमें, कपाय 
में ममता लगी है थे सुख और दुःखकों समान नहीं मान सकते हैं और वे 
उम्मार्गको प्राप्त हो जाते हैं । 

द्ात्रु व मिन्नमें समता :--इसी प्रकार जिन जीवोंके ममता लगी है वे शत्रु 
झ्ीर मित्र दोनों को एक समान नहीं देख सकते | इस जगतमें इस जीवका 
शत्रु भैया, कोइ दूसरा नहीं है । दूसरे लोग हैं वे अपने विपय कपायोंमें लीन 
है । उनकी विषय कपायमें जिसके निमित्तसे बाधा पड़ती है उनकों-विषय 
बनाकर वे श्रपना कपाय उगला करते हैं। भैया, वे गत्र्‌ ता नहीं करते किन्तु 
वे अपनी कपाय की चेप्टा करते हैं । 

परका परमें शत्रुत्वका श्रभाव :--जैसे विच्छू अगर दव जाय आपके हाथसे 
पैरसे तो विच्छू श्रापको दुःखी करनेके भावसे नहीं काटता, किन्तु उसकी 
प्रकृति ऐसी है कि वह दव जानेपर अपनी रक्षाका उपाय यों ही करता है 
कि डंक मार देता है। भ्रपपके हाथसे चह न दवे लाठीसे दव जाय वो लाठीमें 
भी वह विच्छू इंक मारता है। उस बिच्छूकों किसीकों डंक मारनेकी 
दुश्मनी नहीं है, किन्तु उसे स्वयं अपने जानकी पड़ी है सो जानकी रक्षाके 
लिए डंक मारनेकी उसमें प्रकृति है । इसी प्रकार कोई भी पुरुष उसे वरबाद 
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करनेके लिए दुश्मनी नहीं कररहे किन्तु उनमें स्वयं कपाय भाव पढ़ा हैं 
सो अपने कषाय भावोंकों दूर करनेके लिए अपनी चेष्टायें करते हैं। मेरा 
दुश्मन जगतमें कोई नहीं है । 

परका परमें मित्रत्वका श्रभाव--इसी प्रकार मित्र भी जगतमें मेरा कोई नहीं 
है मित्रजन भी क्या करते हैं कि उसमें भी कोई न कोई बांछायें, हितकी 
चच्छायें रहती हैं सो श्रपने सुखकी प्राप्तिके भावोंसे या कल्याणोंके भावोंसे 
अपनी उन्नतिके चावोसे वे अपनेमें चेष्टायें करते हैं। वे चेष्टार्ये यदि श्रपने 
अनुकूल होगई' तो हम अनुकूल समभकर उन्हें मित्र मान लेते हैं । 

लोकमें शत्र्‌ सिन्रका अ्रभाव--जगतमें न कोई किसीका शत्रु है और ने 
कोई किसीका मित्र है, किन्तु जिनकी शरीरमें धन सम्पदामें भोग विषयोंमें 
रुचि लगी हुई है ऐसे जीव किसी दूसरेकों शत्रु और मित्र माने बिना रह ही 
नहीं सकते हैं। जिनसे अपने स्वार्थमें बाधा आए उनको अपना शर्त्रु मान 
लेते हैं और जिनसे अपने स्वार्थमें साधना बने उनको मित्र मान लेते। 
किन्तु साधुजन शत्रु और मित्र दोनोंको एक समान समभते हैं । 

शत्रु मित्रमें समताके शझ्नोसे उदाहरणमें साधुके उपसर्गकी घटना--राजा 
श्रे रिकका उदाहरण बड़ा प्रसिद्ध है कि जब रानी चेलनाके किसी विपादके 
कारण श्रे रिशकको क्रोध आया और चेतनासे कहा कि हम किसी साथ 
पर उपद्रव करके इसका बदला लेंगे। श्रेरि।क जंगलमें जारहे थे, रास्ते 
में एक मुनिराज ध्यान करतेहुए दिख गए तो श्रे रिस्‍कने पास पड़े हुए साँपकों 
मुनिराजके गलेमें डाल दिया और चले झ्रए। तीन दिन तक कोई चर्चा 
नहीं की ५ तीन दिनके बादमें श्र॑रिक कहते हैं कि ऐ रानी चेलने, हम 
तुम्हारे मुनिके गलेमें सांप डालकर आए हैं। चेलना बोली राजन ! तुमने 
बुरा किया। अतुल समताके पुजारीपर तुमने उपद्रव किया। श्रेणिक बोला 
कि क्‍या हुआ ? अरे वे तो उस साँपको फेंककर कहींके कहीं चल दिए होंगे । 
सेलना कहती है कि वे यदि श्रात्माके उपासक हैं, सच्चे साधु हैं तो वहींके 
वहीं बठे होंगे, उपसर्गके समय वे कहीं भागा नहीं करते । 

श्रेजिक व चेलवाका घटनास्थलपर गसन:--श्रेशिक और चेलना दोनों मुनि- 
के पास जाते हैं। श्रे शिक देखता है कि तीन दिन,तक अनाहार रह कर भी 
अपनेमें ज्योंके त्यों अडिग साधु जी बैठे हुए हैं। श्रे रिककों उसी समय भक्ति 
उत्पन हुईं। उनको अपने कामपर पछतावा हुआ । यहाँ रानी चेलनाने 
उपसर्ग निवारण किस प्रकार किया ? चूंकि साँपके ऊपर बहुत सी चीथटेयाँ 
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चढ़ गई' थी, सो पासमें शक्कुर डाल दिया। सब चीटियाँ उतर आई ? फिर 


गलेसे साँपका ।नकाला । उपसर्ग दूर हुआ। हे 
श्रे शिकको भक्तिवृद्धि व साधुकी श्रपृष समताः--उपसर्ग दूर होनेके पश्चात 


जव साधु महाराजने आंखें खोलीं तो ये दोनों श्रे णिक झ्ौर चेलना सामने 
तजर्‌ श्राये । और दोनोंको एक साथ आशीर्वाद दिया | उभयोर्ध्मवृद्धिरस्तु। 
. प़ूम दोनोंकों धुर्मव्ृद्धि हो। इस समता भरे आशीर्वादको सुनकर थ्रेणिक 
मानों गड़ गया । पछुतावेम आकर सोचने लगा कि मैं अपने प्राणोंका घात 
करलू', म्रेरा तो जीवन बेकार हैं कि ऐसे संतपर मैंने उपद्रव कर डाला तब 
सुनिराज बोले कि श्रूणिक वया विचार करते हो ? जो होना है वह स्वयं ही 
हो जाता हैं, अपने परिणामोंको सम्हालो, श्रपने घातकी बातको मत सोचो 
तब तो उसपर और अ्रधिक प्रभाव पड़ा कि मुनिराज इतने उच्च ज्ञानी हैं 
कि मेरे मनकी कृल्पनाकों भी जान गये । इस समय श्रे णिकने ज़ो पहचा- 
त्ताप किया उसके फलमें नर्क भ्रायुका स्थिति बंध कम हुआ । नहीं तो ऐसे 
धोर उपद्रवके कारण ७ वें नर्कमें जानेकी स्थिति हुईं थी । अब पहिले नर्ककी 
ही स्थिति हो गई । 
समतः औ्रौर ज्ञान--समता इसको कहते हैं कि. शत्रु और मित्र दोनों ही 
जिसे समान दिखें। धन्य है वह ज्ञानी । जो अपने ज्ञानस्वरूपका अनुभव कर 
लेते हैं, ऐसे पुरुप ही इतना ऊचा समान परिणाम रंखते हैं कि शत्रु भी उनकी 
हृष्टिमें वही और मिन्न भी उनकी दृष्टिमें वही । ज्ञांनीं संत पुरुषोंका यह निर्णय 
है कि मेरी झात्मा ज्ञानस्वरूप अपने हढ़ ज्ञानकोटके भीतर सुरक्षित है। 
इसमें किसी अन्य चीजका प्रवेश नहीं है। शत्रु इसमें करेगा क्या और मित्र 
इसमें करेगा क्या ? ऐसे शुद्ध स्वच्छ ज्ञानके बलसे ज्ञानी जीवको. शत्रु और 
मित्र एक सहश प्रतीत होते है। उन ही की श्रात्माओ्रोंमें शुद्ध शञानस्वरूप 


का दर्शन हुआ करता है। मु 
'.. श्रानन्दका श्ाधार समता--जो जीव ममताको नहीं छोड़ सकता वह समता 


को प्राप्त नहीं हो सकता। श्रानन्द समतामें ही है, ममतामें आनन्द नहीं 
हैं। ममतासे कितने क्लेश हैं ? सो भैया, उनसे आप लोग परिचित ही होंगे। 
कहीं भी शांति नजर नहीं श्राती। ममता परिमाण छूटे और शुद्ध जानच- 
मात्र ज्ञानस्वरूप निज प्रभ्रुका दर्शन होवे तो इसको आत्मीय आनन्दनिधिका 


पता पड़ सकता है कि मैं किस झ्रानन्दस परिपूर्ण हूँ | है 
निन्‍्दा व प्रशंसामें सम्ता--इसी तरह जो शरीरमें, धनादिकमें ममताको 


नहीं त्याग' सकता वह निन्‍्दा और प्रशंसामें भी मध्यस्थभाव नहीं रख 
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सकता । निन्‍दा और प्रशंसा क्या चीज हैं ? वे एक वचन हैं। दूसरेने निदा 
कर दिया तो वचन ही तो उसने बोला । वचनके सिव्राय और उसने क्या 
किया यहाँ ? भर वह उसको दुःखी करनेके लिए नहीं बोला गया, क्रिन्तु 
बह स्वयं ही ऐसा कषायमें ऐठा बैठा था कि जिसके कारण उसकी ऐसी 
चेष्टा होगई। वह उसकी निन्दा नहीं.कररहा है किन्तु जेसा उसका उपा- 
दान है, जैसी उसकी कषायकी योग्यता है उस माफिक वहू अवला परिण- 


मनकर रहा है। कोई किसोकी निन्‍दा नहीं करता। 
मेरा व-फोई मनिन्‍दक न कोई प्रशंत्कत--प्रशंसा करनेवाला भी मेरी प्रशंसा 


नहीं करता किन्तु जैसा उसका उपादान है, जेसा उसका परिणाम है उस 
रिग्ामके अनुसार वह अपना परिणमन कररहा है, वह मेरी प्रशंसा 

गहीं करता । कोई भी पुरुष मेरी निन्‍्दा और प्रशंसा करनेमें समर्थ नहीं है, 
जो कुछ करेगा वह खुद अपने आपमें करेगा। वह श्रपने प्रदेशोंसे बाहर 
$पृता कुछ कार्य नहीं कर सकता। साधुजन ऐसे वस्तुस्वरूपका निर्णय 
करके प्रशंसा और निन्दामें समान बने रहते हैं | 

उपादानकी विशेषता--क्रोधमें और क्या दु:ख है। जरा-जरा सी वातोंमें 
आग बबूला हो जाते हैं क्योंकि उनकी शरीर और धनमें ममता है, इज्जत 
की, लोगोंके बीच पोजीसनकी उनको ममता है सो जरा-जरासी बानोंमें 
उनको क्रोध आाजाता है। व्याकुल हो जाते हैं पर साधुजन इतने उच्च ज्ञानयर 
पहुँचे हुए हैं कि वे किसी भी प्रकारके वचतको सुनकर अपने' श्रन्तर उमें 
क्षोभ नहीं लाते, क्योंकि उनका यह निर्णय है कि मेरा सुधार श्रीर बियाड़ 
केवल मेरे परिणामोंसे ही होगा। दूसरोंके दुर्वधन या सदृवचनसे मेरा 
सुधार, भ्रौर बिगाड़ नहीं हो सकता । 

झपने झाक परिणामकी सम्हाल ध्लायदयक--अपने परिणामोंकी सम्हालमें 
रहने वाले साधु संतजन अपनेमें समताका परिणाम बनाए रहते हैं ॥ समता 
तो उनमें नहीं रहा करती जिनको किसी प्रकार परपदार्थो'में मोह लगा है । 
मोह होता है अशुद्धनयसे । श्रशुद्धनयकी हृष्टिमें अपने साथ किसी परपदार्थ 
से कोई सम्बन्ध मानता है तो उसको कपाय आवेगी ही । मोह उसके साथ 
लग क्यों जाता है ? अणुद्धनयका वहश्राश्चय लिए हुए है, किन्तु पदार्थों मेंस्व 
तन्त्र स्वृतन्त्र अपने-अपने स्वनच्पास्तित्वको जो निरखते है, वे जन मोह नहीं 
करते, कपायमें प्रवृत्त नहीं हं ते। सो करनेका काम यही है कि विषय और 
कृषाय से दूर होओ | विषय और कषायसे दूर होनेका उपाय यह है कि 
विषपरहित फषाय रहित, ज्ञानमात्र, केवल अपने आपके आत्मतत्त्वपर दृष्टि 
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चढ़ गई' थी, सो पासमें घक़तुर डाल दिया । सब चीटियाँ उत्तर आईं ? फिर 


गलेसे साँपका ।नकाला ) उपसर्ग दूर हुआ । हे 
श्र सिकको भक्तिवृद्धि व साधुकी श्रपुष समताः--उपसर्ग दूर होनेके पश्चात 


जब साधु महाराजने आंखें खोलीं तो ये दोनों श्रेणिक श्रीर चेलना सामने 
नजर झ्राये। और दोनोंको एक साथ आशीर्वाद दिया । उभयोर्धम॑वृद्धिरस्तु। 
तूम दोनोंको धर्मब्रृद्धि हो। इस समता भरे आशीर्वादको सुनकर श्रेणिक 
मानों गड़ गया । पछतावेमे आकर सोचने लगा कि मैं अ्पने प्राशोंका घात 
करलू, मेरा तो जीवन बेकार हैं कि ऐसे संतपर मैंसे उपद्रव कर डाला तब 
मुनिराज बोले कि श्रुणिक वया विज्ञार करते हो ? जो होना है वह स्वयं ही 
हो जाता है, अपने परिणामोंको सम्हालो, श्रपने घातकी बातको मत सोचो 
,तेब तो उसपर आऔऔर अधिक प्रभाव पड़ा कि मुनिराज इतने उच्च ज्ञानी हैं 
कि मेरे मनकी कृल्पनाकों भी जान गये। इस समय श्रे णिकने जो पश्चा- 
त्ताप किया उसके फलमें नरक आ्रायुका स्थिति बंध कम हुआ । ,नहीं तो ऐसे 
घोर उपद्रवके कारण ७ वें नर्कमें जानेकी स्थिति हुई थी। श्रव पहिले नर्ककी 
ही स्थिति हो गई । ' 
समतर श्रौर ज्ञान--समता इसको कहते हैं कि. शत्रु और मित्र दोनों ही 
जिसे समान दिखें। धन्य है वह ज्ञानी । जो अपने ज्ञानस्वरूपका अनुभव कर 
लेते हैं, ऐसे पुरुष ही इतना ऊचा समान परिणाम रंखते हैं कि शत्रु भी उतकी 
हृष्टिमें वही और मित्र भी उनकी हृष्टिमें वही । ज्ञानी संत पुरुषोंका यह निर्णय 
है कि मेरी आत्मा ज्ञानस्वरूप अपने हढ़ ज्ञानकोटके भीतर सुरक्षित है। 
इसमें किसी अन्य चीजका प्रवेश नहीं है। शत्रु इसमें करेगा क्या और मित्र 
इसमें करेगा क्या ? ऐसे शुद्ध स्वच्छ ज्ञानके बलसे ज्ञानी जीवको. शत्रु और 
मित्र एक सहश प्रतीत होते है। उन ही की श्रात्माओ्रोंमें शुद्ध ज्ञातस्वरूप 
का दर्शन हुआ करता है । हे " 
'. श्रान्वका श्ाधार समता--जों जीव ममताको नहीं छोड़ सकता वह समता 
को प्राप्त नहीं हो सकता। आनन्द समतामें ही है, ममतामें आनन्द नहीं 
है। ममतासे कितने क्लेश हैं ? सो भैया, उनसे आप लोग परिचित ही होंगे। 
कहीं भी शांति नजर नहीं श्राती | ममता परिमाण छूटे श्र शुद्ध जानन- 
भात्र ज्ञानस्वरूप निज प्रभुका दर्शन होवे तो इसको आ्रात्मीय आनन्दनिधिका 


पता पड़ सकता है कि मैं किस आनन्दस परिपूर्ण हूँ | हे 
निन्‍्दा व प्रदांसामें ससता--इसी तरह जो शरीरमें, धनादिकमें ममताको 


नहीं त्याग सकता वह निन्‍दा और प्रशंसामें भी मध्यस्थभाव नहीं रख 
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सकता । निन्‍दा और प्रशंसा क्या चीज हैं ? वे एक वचन हैं। दुसरेने निदा 
कर दिया तो वचन ही तो उसने बोला । वचनके सित्वाय और उसने क्या 
किया यहाँ ? और वह उसको दुःखी करनेके लिए नहीं बोला गया, किरः 
वह स्वयं ही ऐसा कषायमें ऐठा बैठा था कि जिसके कारण उसकी ऐसी 
चेष्टा होगई । वह उसकी निनदा नहीं. कररहा है किन्तु जेसा उसका उपा- 
दान है, जैसी उसकी कषायकी योग्यता है उस माफिक, वह अपला परिण- 


मनकर रहा है। कोई किसीकी निन्‍दा नहीं करता । 

., मेरा न-फोई निनदक ने कोई प्रशंप्तक--प्रशंसा करनेवाला भी मेरी प्रद्मंसा 
नहीं करता किन्तु जैसा उसका उपादान है, जैसा उसका परिणाम है उस 

रिशामके अनुसार वह अपना परिणमन कररहा है, वह मेरी प्रशंसा 
नहीं करता । कोई भी पुरुष मेरी निन्‍दा और प्रशंसा करनेमें समर्थ नहीं है, 
जो कुछ करेगा बह खुद अपने आपमें करेगा। वह अपने प्रदेशोंसे बाहर 
»पना कुछ कार्य नहीं कर सकता। साधुजन ऐसे वस्तुस्वरूपका निर्णय 
करके प्रशंसा और निन्दामें समान बने रहते हैं । 

उपादानको विशेषता--क्रोधमें और क्या दुःख है। जरा-जरा सी वातोंमें 
ग्राग बबूला हो जाते हैं क्योंकि उनकी शरीर भौर धनमें ममता है, इज्जत 
की, लोगोंके बीच पोजीसनकी उनको ममता है सो जरा-जरासी बानोंमें 
उनको क्रोध आ्राजाता है। व्याकुल हो जाते हैं पर साधुजन इतने उच्च ज्ञानउर 
पहुँचे हुए हैं कि वे किसी भी प्रकारके वचतकों सुनकर अपने श्रन्तर उमें 
क्षोभ नहीं लाते, क्योंकि उनका यह निर्णय है कि मेरा सुधार श्रीर बियाड़ 
केवल-मेरे परिणामोंसे ही होगा। दूसरोंके दुर्वेषन या सदवचनसे मेरा 
सुधार, भर बिगाड़ नहीं हो सकता । 
ग्रपने झाव परिणासकी सम्हास प्ाबदयक--अपने परिणामोंकी सम्हालमें 

रहने वाले साधु संतजन अपनेमें समताका परिणाम बनाए रहते हैं ॥ समता 
तो उनमें नहीं रहा करती जिनको किसी प्रकार परपदार्थो'में मोह लगा है। 
मोह होता है अशुद्धनयसे । श्रशुद्धंनयकी दृष्टिमें अपने साथ किसी परपदार्थ 
से कोई सम्बन्ध मानता है तो उसको कपाय आवचेगी ही । मोह उसके सा 
लग क्यों जाता है ? अज्ुद्धायक्रा वहश्राश्षय लिए हुए है, किन्तु पदार्थों मेंस्व- 
तनत्र स्वतन्त्र अपने-अपने स्वर्पास्तित्वको जो निरखते है, वे जन मोह नहीं 
करते, कषायमें प्रवृत्त नहीं ह॑ं ते। सो करनेका काम यही है कि विषय और 
कषाय से दूर होओ । विषय और कषायसे दूर होनेका उपाय यह है कि 
विषयरहित फ्वाय रहित, ज्ञानमात्र, केवल अपने श्रापके आत्मतत्त्वपर हृष्टि 
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दो | अपनेमें बसे हुए शुद्ध परमात्मतत््वकी उपासना करो। इस लोकमें 
मिले हुए समागम सब छूट जायेंगे। केवल भ्रपनी करनी अपनी रहेगी। सो 
ग्रन्य घिकल्पोंको त्यागकर एक अपने ज्ञानके उपार्जनमें लगो, ज्ञानकी उपासना 


में लगो | यही आझ्ात्महितका मार्ग है, अन्य मार्ग नहीं 

थे बल पदत जिला वातक गा बा ते व एम ७ 
ही पदार्थनो जानो और दुसरे अनेक पदार्थोके सम्बन्धनों जानों। एक 
पदार्थकों जाननेका नाम है शुद्धना््म और अनेक पदार्थोंके सम्बन्धको 
जाननेका नाम है अशुद्धनय । जैसे एक अ्ंगुलीको श्रकेली ही जानो तो ऐसा 
भे छान सकते हो और दो श्रंगुली मुकावलेमें करो और फिरभी समभमें यह 
हैं कि यह छोटी है, यह बड़ी है ऐसा भी जान सकते हो । तो मुकाबिलेके 
सम्बन्धके ज्ञान करनेका नाम अशुद्धनय है और खालिस केवल एकको जानने 
का नाम घुद्धनय है, अग्ुद्धनयसे तो अशुद्ध आत्मा मिलता है । अ्रव शुद्धनयसे 
शुद्ध आत्माका लाभ ही होता है। ऐसा अवधारण करते हैं, अपने हृदयमें 
निश्चय करते है :-- 

खाहूं होमि परेसिणमे परे संति राणमहमिक्षी । 

इदि जो क्रायदि भाणे सो श्रप्पाणं हवदि भादा ॥ ॥१६१॥ 

मैं दूसरोंका नहीं हूँ, दूसरे मेरे नहीं है। मैं तो अकेला ज्ञानमात्र हूँ। 

ऐसे ही अपने ध्यानके द्वारा जो झआात्माकों घ्याता है बह श्रात्मा अपने 


आपका ध्याता कहलाता है | 
एकत्व भावनाका प्रताप--एक इस निज श्रात्माकों जानना है तो और 


विशेष बातें न बन सके तो इतना भाव तो बनाओ कि मैं दूसरोंका नहीं 
हैँ। दूसरे मेरे नहीं हैं मैं तो एक ज्ञानमात्र हूँ ऐसा बार-बार विचारै करो 
तो ऐसा विचारनेके प्रतापसे बाह्य पदार्थोका और अपने आपमें अपना 
झान श्रावेगा । उसमें ही इसको सिद्ध प्रभुके दर्शन हो सकते हैँ । जहाँ भीतर 
में यह विश्वास पड़ा हुआ है कि मेरा घर है, मेरा घन है, मेरी शान है, 
ऐसा विकल्प पड़ा है तो वहाँ न श्रात्माके दर्शन हुए और न प्रभुकी भक्ति। 
भगवानकी भक्ति वहाँ ही होती है जहाँ शौर कोई स्वार्थ न रहे ! केवल भग- 
बानके स्वरूपकी महिमा ही हृदयमें राजती है तो भक्ति तो वहीं हो सकतीहै ' 

झाफिल्चन्य भावना--यहाँ यह बतला रहे कि ऐसी भावना बनाओ कि 
मैं दूसरोंका कुछ नही हैं, दुसरे मेरे कुछ नहीं हैं। यह भावना कब वर्च 
जब अपने विषयमात्रमें प्रदत्त होनेवाले अशुद्ध द्रव्यका निरूपणा करने 
वाले व्यवहारतयका विरोध न करके मध्यस्थ बनें और शुद्ध द्रव्यका निरू- 
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पुरा करनेवाले निश्चयनयेके. द्वारा, अपने गो दूर करें- तब ग्रह भावना 
देखेर ह 
न्‍ बन इधर बा माको अकेला ही सोचे कि 
यहे मैं केवेले श्रकेला हैं, अकेला ही जन्मता है, अंकेला ही मरता है, अ्रकेला 
. ही सुख दुःख भोगता हैँ। संसारमें 'रलता रहता हूँ तो अ्रकेला ही रुलता 
रहता हूँ। जब मोक्षमार्ग पांऊंगा तो श्रकेला ही पाऊर्गां। “मुक्त होऊगा . 
तब अकेला ही मुक्त होऊ गा । सर्वत्र अपनेको अकेला ही देखो तो ज्ञानकी 
बात झासकती है [कोई कठिन बात: तो नहीं है । सच्ची तों वात है। यह | 
. "व अकेला ही है । इसपर पपिकां उदय आगये तो दूसरे साथ दे सकेंगे 
जया ? नहीं। और पृण्यका उदय आरहा. है तो वहाँ भी यह अकेला ही. 
मौज मानता हैं। सब जंगेह यह .जीव अकेला हा है। ऐसे अक्रेलेंपेनका . 


“विश्वास रहे तो धर्म हो सकता है। भगवानको पुजा करने गा र भी धर्मके 
- वाम करनेमें यह वात वसाये रहें कि मैं ऐस प्ररवाला हू, एस वाल बच्चा ' 


बेला. हैं, ऐसी भावनामें कितना ही पूजा आ्रादिमें लगे रहो, घन नहीं है । 
' ग्रधार्थ ध्यान तब होगा जब श्रप॑ने आपमें अकेलापन ध्यानमें: रहें । जबतक 
., मोहकी-बात॑ रहती.है. तबतक ध्यान नहीं रह सकता, धर्म नहीं हो सकता । 
४. : शुद्धतयकों उपादेयतना->देखो भेया ! जब यह विश्वासंमें आचुका क्ि मे 
'दूसरोंका नहीं. है, दूसरे मेरे नहीं हैं तो निजका और परका सम्बन्ध . हूंट 
- गया ता? यह जो संम्बन्ध है शरीरका और आत्माका; बतलावो यह संबंध 
हैकि.नहीं2 है। यही.ब्यवहारं है पर जो -धर्ममार्ग में आगे लंगते हैं उनमें 
' से कोई-कीई इस व्यंवहारंका एंकान्त्से खण्डन करेंता है. कि शरीरका और 
आत्मोका तो. किसी प्रकोरका सम्बन्ध नहीं है । सो सम्बन्ध तो है,ः भूख 
. लगती, प्यास लगती, ठन्ड गर्म लगती, अश्नी यहाँ बेठे हो और तुमसे कहें कि 
“शरीर तो यहीं रखा रहने दो झौर तुम आ्ात्मा जरा सरक जाझो, तो नहीं 

- सरक सकते हो.। यह व्यवहारनयंकी ब्रात है। संच है यह, किन्तु अनेक द्वव्यके 
_संयोगकी हृष्टि एकरूप त्ञहोने देगी। अंतः-व्यंवहारनय का विरोध न करके 
>पुम मध्यस्थ हो जात, ज्ञात्ता द्रष्टा हो जावों॥ व्यंवहारका विरोध नहीं 
:करेंके मध्यंस्थ बत्तों तव आलम्बन लो तो निरंचयनंयका, लो ।: मेरी आत्मा 
का वयी स्वरूप है इसपर दृष्टि दो। व्यवहार व्यंवहारकी जगह है । तुम्हें तो 
- बनना है केवल शुद्ध । तो बुद्ध दृष्टिमें केवल-दिखे,-शुद्ध दिखे, ऐसी .हष्टिकों 


ह पं अहण करो । जिस ह्टिसे मोह. बढ़े, .ममता-बढ़े, -परेशानी हो उस हृष्टिका 
. आश्रय न करो, है हल 38 437 ४2 
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झन्तइंष्टिसे संकटकी समाप्ति--तुम चाहे किसी भी स्थितिमें हो, भानलों 
भधरमें कोई बीमार है, धरमें कोई मर गया श्रथवा हजारोंका टोटा पड़गया, 
कोई निन्‍्दा.करता हो, कैसी भी भयंकर स्थिति हो पर तुम बाहरकी आंखें 
मींचलो, विकल्प न करो, भीतरका जो स्वरूप है उस स्वरूपपर हृष्टि दोगे 
तो वे सारेके सारे सकट समाप्त हो जावेंगे। ये संकट वाहरमें हप्टि लगानेसे 
है। भन्तईष्टि हो तो थे सारे संकट समाप्त हो जाते हैं। सो भैया ! सबसे 
बड़ा काम परस्परके सत्र स्वामी सम्बन्धगो खतम करना है 

शुद्धनयसे शुद्धात्म प्रापत--में दूसरोंका नहीं हैं, दुसरे मेरे नहीं हैं। मैं ती 
एक ज्ञानमात्र हैँ, ऐसी बार-बार भावना बनाओशो । इससे क्या होगा कि जो 
अनात्मतत््व है, जड़ है, पर चीज है उसको तो छोड़ दोगे और अपना स्व- 
रूपास्तित्वमय अपने आत्माको समझ जाओगे कि यही मैं हूँ । जो शुद्ध ज्ञान- 
स्वरूप है, प्रभुका स्वरूप है यही मैं है । ऐसे आत्मरूपको ग्रहण कर लोगे तो 
पर ब्रव्योंसे बिल्कुल पृथक हो जाओगे । आत्माकों ही अपने श्रात्मामें रोक 
लोगे तो उसका ही चिंतन वन जायगा । जैसा शुद्ध जो प्रभु है उसी प्रका रका यह 
मैं भ्ांत्मद्रव्य हैं। “जो मात्र अपने स्वरूपका ही चितन कररहा है वह उस 
कालमें शुद्ध आत्मा है। जो भव्य शुद्ध श्रात्माका ध्यान कररहा है वह शुद्ध 
आत्मा है। जो भशुद्ध आत्मा मानरहा है वह अशुद्ध आत्मा होता है। इससे 


यही नि३चय हुआ कि शुद्धनयसे ही शुद्ध आत्माकी प्राप्ति होती 
के उर्च घिच्वार परी मर ऊंचे बनाओ | न विंचारोंकी 


ओर न जावी। किसी लोभके वणषमें होकर, किसी भयमें आंकर निम्न बातों 
में आगये, वेद्मानीमें श्रागये, दगावाजीमेंटुआ गये, किसी भी प्रकारके निम्न 
विचारोंमें आरा गए तो पुरुष खतम हो गया समभिए। यहाँ तो कुछ लोभके 
लिए बेइमानी, दगाबाजी करंते हैं मगर उस वेइमानी और दगाबाजीका 
फल इतना भयंकर होता कि जो इसने पहिले पृण्य कमाया था यह पृष्य भी 
खतम हो जाता है। श्रीर देखा होगा ना कि कोई वेइमानीसे कबतक व्यापार 
कर सकता है। तो इसके माने यही है कि वेइमानीसे पुण्य खतम होजाता 
है। जो अ्पने आचरणसे अडिग रह गया, दगाबाजी नहीं करता है तो उस 
का पण्य आज नहीं तो फिर कभी जरूर फलेगा। अभ्रतः झाचरशण!से कभी 


नहीं गिरना चाहिए। के 
ह सवक्षति चारित्रेम्नष्दता--भेया ! यहाँ कोई पूछते हैं कि सबसे बड़ा धन 


क्या है ? तो लोग मानते है कि श्रन्न । भ्रत्न धन है सो अनेक धन है। और 
जो भी वैभव है लाखों करोड़ोंका एक तो यह सच वेभव एक जगह रखी 


रु 
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और दूसरे इस श्रात्माका चरित्र वैभव एक जगह रखो। इन दो वेभवोंकी 
तुलना करो । यदि यह वैभव छूटता है तो छूटे, इस वैभवके छूटनेसे कछ 
नहीं गयां और आत्माका चरित्र वैभव अगर लुटता है तो उसका सब कुछ 
जला गया भैया ! शुद्ध आचरणसे बढ़कर कोई वैभव नहीं है । मानलो कुछ 
गरीबी है, साधारण स्थिति है रहने दो, भगर अपना चरित्र इतना उज्ज्वल 
रखो, भ्रप॑ना व्यवहार इतना पवित्र रखो कि तुम्हारा यह वैभव उस वैभवसे 
कई गुणा ऊचा बन जाय । धन वैभव नहीं रहता, न रहने दो । वास्तविक 
वैभव तो श्रात्माका चरित्र है, आचरण है। यदि भात्माको पवित्र रखो तो 
इससे बड़ा घन और कोई दूसरा नहीं है। इज्जत देखकर, शान देखकर 
अपने आपमें तृष्णाका भाव मत लावो कि मेरी भी इज्जत, मेरी भी शान 
वैसी होजाय । वैसी हो जाय तो क्या ? न हो जाय तो क्या ? आत्माका आच- 
रंण यदि पवित्र है तो सब कुछ है और आचरण यदि गिर गया, भ्रष्ट हो 


गया तो सब कुछ चला गया। & पु 
पवित्रताकी मौलिक पद्धति स्वसावहृष्टि--भेया, अपनेको पत्रित्र बनाओी। 


पवित्र वननेकी सबसे ऊंची पद्धति यह है कि अपने स्वभावकों देखों। मेरा 
स्वरूप कितना शुद्ध है, पवित्र है, ज्ञानमात्र है। ऐसा अपमेमें शुद्ध ज्ञानस्वरूप 
की दृष्टि करो तो तुम्हारी पवित्रता बढ़ेगी। प्रभुके दर्शनमें श्रौर बात क्‍या 
है ? कया इस पाषाण पीतलकी मूर्तिपर ह्टि देनेका नाम प्रभुका दर्शन है ? 
समवशरणमें भी जो पुतला दिखता है, क्या उसको देखनेका नाम प्रभुका 
दर्शन है। अनन्त ज्ञान अनन्द दर्शन अनन्त आनन्द और अनन्त शक्ति सम्पन्न 
जो चेतन्यभाव है उस चेतन्यभावके दर्शन करनेका नाम प्रभ्ुुका दर्शन है । 
तो वह दर्शन जो है वह ज्ञानसे ही प्राप्त हो सकता है। इन आंखोंसे प्राप्त 
नहीं होता ।! शरीर ज्ञान भी तब प्राप्त होगा जब अपने आपके उस स्वरूपको 
देख सकोगे जो निजमें नित्य अ्रन्तः प्रकाशमान है । 

. पग्रात्महितके लिए ग्राह्म सरसणियां--जब तक अपनी श्रात्मा अ्रपनेकों शुद्ध 
केवल हप्टिमें न झजाय तब तक हितका मार्ग नहीं प्राप्त हो सकता । तो 
शुद्ध आत्माके देखनेके लिए क्या-क्या पद्धत्ति अपतानी होगी? तो पहिली 
जात तो यह है कि व्यवहारनतयसे समस्त विधियोंका ज्ञान कर लेवें फिर दूसरी- 
बात यह है कि उन सब व्यवहारकी विधियोंकों जान तो लिया किन्‍्त्‌ उन 
ब्यवहारकी विधियोंको' जाननेमें लगे रहे तो उससे शांतिका मार्ग नहीं 
भिलेगा, क्योंकि अनेक पदार्थों पर हृष्टि लगानेके फलमें श्रकुलतायें ही मिलती 
हैं, परदृष्टिमें निराकुलता नहीं रहती है । इस कारण व्यवहारनयका 


[ प्रवचनसार प्रवर्चन अप्टम वमोग ... 


... विरोध-न करके मध्यस्थ हू। जाऊं, व्यवहांरके विषयोंका शाता रह जाऊँभ- 
तीसरी बात जो शुद्ध द्रब्यका निरूपण करनेवाला है उस शुद्धनयकी-हप्टिमें 
गुद्धभयका आलस्वन लेकर- मोहको दूर करें। इन :त्तीन बातोंके होने पर 
'चौथी बात यह हृढ़ वन जजायगी कि. मैं दूसरोंका नहीं हैं और दूसरे मेरे नहीं 
हैं ऐसा अपना परके साथ सम्बन्धका एकदम टूट. जाना यह.अपने आप ह - 
जायगां | शुद्ध स्वेरूपकी हृष्टिमें मोह नहीं रहता । ह 

अ्रन्तिम तीन सरंणियां--फिर पांचवीं: सीढ़ीमें क्याःहोगा कि शुद्ध “श्ञान- 
स्वरूप मैं है, केवल ज्ञानमात्र स्वरूप मैं'हुँ;ःइसग्रकार वह अपनी आत्माको' 
जानेगा ।यह शभ्रात्मा शरीर तो है नहीं, इस-आंत्मामें'जो रागांदि भाव होः 
हैं वे इस आत्माके स्वरूप नहीं और आत्मामें जो छुटपुट ज्ञान होता है, यह ' 
ज्ञान भी मरा स्वरूप, नही है, किल्तु शपइवत ज्ञानमात्र-में आत्मा हूँ, इसेंग्रेकार: 
बेँह श्रपनी आात्माको अंहर्ो करेगा:।अपने आत्माको ग्रहण करनेके कोरंश ' 
परद्रव्योंसे व्यावृत्ति स्वयं हो जायगी। जैसे दूसरेके खिलोनेकी - देखकर रोने 
वाला वालक तब तक रोना नहीं बंन्द कर सकता जबे तक उनको खिलोना 
न॑ दे दिया जाय। इसप्रंकार इन वाह्यम द्रव्योमिं लगनेकी और हर्ष विषांद करने 
की प्रवृत्ति तब तक नहीं रुँके संकती जब तक अपने आपके 'ओआतंन्‍्दका, शैर्ते- 
स्व॒रूँपर्की अपने आपको पेरिचेय न होजाय॑। “यहाँ आत्मांकोी समझो किणयहे' - 
मैं ज्ञानंमात्र स्वेयं है। केवल जाननतका फॉर्य कर सकता हैं और जाननका 
ही फंल भोगता हूँ इस श्रद्धोके' होनेपर आत्मा परदंब्योंमें प्रंवृत्ति तकरेगो 
वर्योंकि' यह जान संमभरंहा है कि मैं जो कुछ कर सकता हैं सो अपने औंप 
को-ही कर सकता हैँ। अंपने-प्रदेशंसे वाहर किसी भी अन्य पदांर्थमें मेरी: 
कोई क्रियों “नहीं होती । इंस श्रद्धाके कारण पर द्रव्योंसे यह ॒ उपयोग अपने 
 आप'दछूँट जांता है। यह बात हुई ५वीं । इसके वाद ध्येयश्रृंत छठवीं बाते 
स्वयं यह होजाती है कि एक निज आत्मतत्त्व मैं है, इसका चितन एकाग्र 
हो जाता है। सातवीं सरणीमें इसके प्रसादसे शुद्धात्मत्व रंसका स्वाद 


अनुभूत होने लगंता है । 
_* निविकल्प ध्यानेका महत्व--“भैया ! एक विषयमें, एक वरतुमें यदि चिन्तन 


अंतर ह॒र्त तर्ककी निंविकंल्प भोवसे रुक 'जायःतो उसका फल केवल-ज्ञान 
है।। यहाँ यह प्रईेन हो सकता कि ऐसे मनुष्य. तो बहुत हैं. जो किसी एक '- 
न्तामे हो मेंदीनोंसे रुके हुये हैं, घरंकी चिता, घनकी चिंता, कोई बीमार 
हो तो उसकी चिंता उन्‍्हेंस्‍तों केवल ज्ञान नहीं 'हुआ। उत्तरं-उस चिंतामें - 
भी यह जीव डेंटेकरं रुके नहीं सकता । उसे एक चिंतामें भी दसों चितायें 
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चाहे थोड़ा दु:खी होजाय, होजाने दो । वह हृदय तुम्हारा ही है। कुछ समय 
बाद अपना हूदय गांत कर सकते हो, किन्तु अपने कारण यदि दुसरे जींवोंको 
क्लेश होता हैं और अपने परिणामोंमें भी वलेश देने श्रादिकी बातें गुजरती' 
है तो इसका फल भयंकर है। जो दुसरे जीव दुःखी होंगे, दुःखी होकर बे 
शांत नहीं बंठे रहेंगे, वे कोई न कोई उपद्रव पहुँचानेकी बात करेंगे। भर 
फिर दूसरोंको बलेश-देने आदिकी बातें जब मनमें आयी तो उसके फलमें 
आपका परिणमन भी उत्तरोत्तर मलिन और व्यग्र ही बनेगा | यदि अपना 
परिणमन विरद्ध बने, व्यग्र, विकृत बने तो उसमें दुर्गति ही रहती है। 

सबंपरिस्थितियोंमें निभलताशी हितकरता--सवसे बड़ा वैभव है तो अपने परि- 
णामोंका निर्मल बनाए रखना है। कुछ पैसोंका नुकसान होता हो तो उस 
को भी मंजूर करलो, मगर किसीके प्रति वेइमानी दगावाजी अ्रसद्व्ववहार 
करनेकी बात मंजूर न करो तो जो नुकसान होना है उससे कई गुणा लाभ 
हो जायगा । यदि अपने परिणाम मलिन करके इन पैसोंमें लाभ सममते हो 
तो उससे कई गुणा नुकसान हो जायगा । ह 

बंसव पूर्दकृतपुष्यफल--अ्रच्छा वतलावों, धनको आपका हाथ कमाता है 
कि सिर कमाता है कि पैर कमाता है। श्राप कहें कि हम इतनी बुद्धि रखते 
है कि धन कमा लेते हैं। तो झापसे कई ग्रुणी बुद्धिवाले ऐसे लं,ग भी पड़े 
हुए हैं उनकी तो कोई कमाई नहीं है। भाप कहेंगे (कि हम यत्न करते, 
हैं शरी रको कप्ट करते हैं, दौड़ घूप करते हैं इसलिए धन आजाता है, तो 
लकड़हारे और घसियारे कितनी मेहनत करते है ? उनको क्या होता है ? 
यह गर्व करना बेकारे है कि मैं धन कमाता-हुँ। कमाई झाप नहीं करते 
किन्तु पूर्व जन्ममें धर्मका कार्य किया था उसका जो बेंधा हुआ पुण्य आपके 
उदय आरहा है उसका निमित्त पाकर यह वैभवका समायम मिलता 
रहता है। अपने परिणणामपर अपनी वुद्धिपर गर्व ने करो । मिला है तो क्या 
मिला है ? पर चीजें ही होती हैं, मिट जानेवाली चोजें ही होती है। किस 


बातपर नाराज किया जाये। ७ कम हे 
समतापर सिड़ियोंकी निर्भरता--भया ! पर द्रब्योंसे ममता हटेगी तो सर्वे 


सिद्धियाँ प्राप्त होती चली जायेंगी | यदि पर द्रब्योंमें ममता रहेगी तो सर्व 
दुर्गतियाँ आपका स्वागत करेंगी । शुद्ध परिणामोंसे -लाभ है और प्रशुद्ध 
परिगामोंसे हानि है! तो शुद्धनयकी दृष्टि हो तो इसको सिद्ध स्वरूपका 
दर्शान मिलेगा और अनेक पदार्थों के देखनेकी हृष्टि है तो प्रभुका दर्शन ने 
मिलेगा | यह शरीर अनेकपदार्थी है इसको निरखते रहें स्‍ग्लोर आत्मसबस्व 
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मानते रहे तो निरखते रहें दुर्गतियाँ पाते रहेंगे शरीरमें रहने वाले एक-एक 
अखुमें एक एक पदार्थ माननेकी हृप्टि रहे और इसमें वसनेवाला एक 
आत्मा है उसकी दृष्टि रहे तो इसको प्रभुताके दर्शन हो सकते हैं, ऐसा ही 
करके एक आत्मस्वरूप देखनेमें ग्रावे । वह भी महान पुरुषार्थ है। 
शुद्ध ग्रात्मा अर्थात्‌ ज्ञायकस्वभावी यह आत्मतत्त्व ध्रूव है्‌ । इसकारण 
शुद्ध आत्मा ही प्राप्त करने योग्य है इस हिंतका अब आचार्यदेव उपदेश 
“ 30 ' एवं णाणप्पएणा दंसराभूद श्रदिदियमहृत्यं । 
भर बमचलमसालंब मण्णेहू भ्रप्पं सुद्ध ॥ ॥१६२॥ - 
इस प्रकार ज्ञानात्मक दर्शनमय श्रतीन्दिय परम अर्थशृत श्रूव अंचल 
निरपेक्ष शुद्ध आत्माको प्राप्त होता हूँ । 
ध्रबकी चाह प्राकृतिक--जीवोंकी ऐसी रुचि होती है कि मैं क्रवकों 
ग्रहण किए रहूँ, मेरे पास वह वस्तु होजाय जो सदा बनी रहे | थोड़ी सी तो 
यह जिन्दगी है फिर भी यह मनुष्य इतनी सम्पत्ति चाहता है कि जिसके 
व्याज व्याजसे उसका गुजार हो। ऐसा ध्यान रखता है ना यह ? क्योंकि 
वह चाहता है कि मेरे पास प्रूव वस्तु रहे, कुछ मिटे नहीं। तो अब दृष्टि 
पसारकर देखो कि जगतमें प्रव वया चीज है। ये घर मकान वैभव तो 
भ्रूव चीज नहीं है। ये मिट जानेवाले हैं। चाहे मेरे सामने ये मिट जाये या 
इनके रहते ही हम यहाँसे चले जायें, पर मिट जरूर जायेंगे । कुटुम्ब परि- 
वोर ये भी सब मिट जायेंगे। ये भी सदा रहनेको नहीं हैं। और यह शरीर 
भी मिट जायगा, यह भी नहीं रहनेका है। और मनकी वातें, विषयकपायों 
की प्र रणा ये भी मिट जायेंगी। ये भी नहीं रहेंगे । इज्जत, शान, पोजीशन 
ये भी मिट जायेंगे। ये भी नहीं रहेंगे । तो अ्रश्नू वसे क्या प्रीति करें। जो 
प्रूव वस्तु हो उसके राग करनेसे लाभ है । तो श्र्‌व क्‍या चीज है उसका 
इस गाथामें वर्णन है। 
..भेरेको मेरा प्रात्माही प्रूव, तथा ध्रूवताका प्रथम कारण--प्रव चीज मेरे 
लिए मेरा शुद्ध श्रात्मा ही है। सदा रहनेवाला यह शरीर नहीं है, घर, 
अकान नहीं है। धन, कुटुम्ब नहीं है । मेरेलिए प्रूव मेरा शुद्ध ज्ञानस्वरूप 
हैं जो मेरे पास सदासे रहा आया है और सदा तक रहेगा। हमने अपने 
ज्ञानस्वरूपको नहीं पहिचाना फिर भी यह हमारे पास सदा काल से है । 
ऐसा त्रिकालवर्ती जो चित्स्वभाव शुद्ध आत्मतत्व है वह मेरेलिए श्नुव है। 
क्यों है .यह मेरा आत्मत्तत्त्व ध्र्‌व . यों है कि यह स्वत्तः सत्‌ है, किसीकी 
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कृपासे किसीके आधारपर इस आत्मतत्त्वकी सत्ता ही ऐसी बात होती नहीं 
है इसकारण यह मेरा आत्मा ही मेरेको श्रव है । 

प्रब्यकी क्रूवता--जो स्वतः सिद्ध सत्‌ होता है वह प्रूव होता है । यह 
घरीर बया स्वतः सत्‌ है ? यह तो किसी दिनसे पैदा हुआ है, अनेक पर- 
माणुश्रोंसे मिलकर यह संघात वना है। यह रवतः सत्‌ नहीं इसलिए क्रव 
भी नही । स्वतः सत्‌ इसमें परमाणु है। तो परमाणु त्रेकालिक है। इस 
जीवमें स्वतः सत्‌ चीज शुद्ध ज्ञायक स्वरूप है सो वह थुद्ध जायकस्वरूप ही 
सदा रहनेवाला तत्व है। 

प्रात्मायरे ध्र्‌वताका द्वितीय कारएण--नयह बुद्ध प्रात्मा ही प्रूव है, क्योंकि 
यह श्रहेतुंऊ है । धनका जुड़ना, शरीरका वनना यह तो निमित्तसे होता है। 
इसमें कुछ अन्य कारण होता है पर श्रात्माके सत्त्व होनेमें कोई दूसरा कारण 
नहीं है। इस आत्माको किसीने उत्पन्न नहीं किया इस कारण यह ओआत्मा 
श्र्‌व है। जो 'सहेतुक होता है वह अ्र्‌व नहीं होता । जो-किन्हीं कारणोंसे 
बनता है वह सदा नहीं रहता। यह श्ात्मा किसीभी कारणसे नहीं बना 
है| माता पिता इस आ्रात्माको नहीं उत्पन्न किया करते, और वे तो कुछ 
उत्पन्न ही नहीं किया करते । हां, उनके निमित्त से इस शरीरका संचय प्रारम्भ 
होता है। इस श्रात्माको कोई उत्पन्न नहीं करता। इसकारण यह आत्मा 
अहेतुक है श्रौस् उसी कारण श्र्‌व है। हु 

शुद्ध श्रात्माकी प्र्वताका त्तीसरा कारण--तीसरा कारण है कि आत्मा 
अ्रनादि अनन्त है । जो श्रनादि श्रनन्त होता है वह झ्रूव ही तो है। आत्मा 
अनादि अनन्त है । शरीर श्रनादि श्रनन्त नहीं है। रागादिक भाव अनादि 
अनन्त नहीं है। यह जगतका वैभव अनादि अनन्त नहीं है इसकारण यह 
कुछ भी श्रूव नहीं किन्तु ज्ञानस्वभावमात्र शुद्ध आत्मा अ्रनादि कालसे है 
और अनन्त कालतक रहेगा । 

'श्रात्माकी ध्र्‌वताका चौथा कारण-यह प्र्‌व है इसका चौथा कारण है 
कि यह स्वतः सिद्ध है। जो नेमित्तिक चीज होती है वह भ्रूव नहीं होती । 
पानी होगया तो पानीकी गर्माहट क्या सदाकाल रहनेवाली चीज है। नहीं, 
क्योंकि वह नैमित्तिक है। रागद्वेप सुखदुःख आदि होगए तो क्या ये सदा 
काल रहनेवाली बातें हैं ? नहीं हैं क्योंकि नैमित्तिक है। जो स्वतः सिद्ध है 
वही भ्र्‌व होता है। नैमित्तिकभाव श्लूव नहीं होता। सो है ध्रूव तो मेरे 
लिए मेरा शुद्ध आत्मा ही है। अन्य कोई चीज प्नलूव नह है । यह्‌ मैं 
आत्मा शुद्ध हूँ, अब भी शुद्ध + श्र्थात्‌ पर द्रव्यसे तो रहित *ैं और स्वधर्ममें- 
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तन्मय हूँ । पर द्रव्यसे विभक्त हो और अपने आपके स्वरूपमें तन्‍्मय हो इस 
एकटव 
2. पल रो कारण :-न्ञ्रात्माकी एकता इन दो बातोंके कारग है 
(१) यदि मैं अपने आपके स्वरूपमें तन्मय न होऊ तो फिर स्वयं ही क्या 
रहा ? सत्ता स्वयं क्या रही। चर्चा फिर किसकी की जाय # मेरा अस्तित्व 
, ही न रहे और (२) मैं पर द्रब्योंसे रहित न होऊँ, पर द्रव्योंमें एक तन्मय 
' होऊ तो भी मैं क्या रहा ? मेरी सत्ता तभी कायम है जब कि पर द्रव्योंसे 
तो रहित होऊ और निज द्रव्यमें तन्‍्मय होऊ । तो ऐसी शुद्धता पर द्रव्यों 
में मौजूद है। भ्रगर पर पदार्थ शुद्ध न हो तो पदार्थो' की सत्ता नहीं रह 
सकती | सो जो भी है वह शुद्ध है- जब जीव मिथ्यात्वमें, विषय कपायमें पगा 
है उस कार्लमें भी यह जीव शुद्ध है, पर द्रव्योंसे रहित है और अपने आपके 
स्वरूपमें तन्‍्मय है । "४2 08 20 8 20 74 8 
अ्रंगुलियोंके हृष्टान्तपुवंक एकत्वके हेतुबोंका समर्थन :--ये अंग्रुलियां हैं, 
इन्हें जकड़ लो, यह अंगुली ग्रदि, दूसरी अंगरुलीमें एकमेक हो जाय तो इस 
अंगुली की सत्ता रहेगी क्या .? नहीं । और, यह अंगुली अपने ही परमारामें 
न मौजूद हो तो इसकी सत्ता रहेगी क्या ? नहीं रहेगी। आपकी आत्मा 
यदि दूरारी आत्मामें घुल मिल जाय तो आपकी आत्माकी सत्ता रहेगी 
क्या ? आपकी सत्ता अपने गुणोंमें तन्‍्मय न हो तो आपकी सत्ता रहेगी 
क्या ? आप तभी है जब अपने गुणोंमें तो परिपुर्ण है और दूसरे समस्त 
द्रब्योंसे अछूते हैं, तब सत्ता है। इसही को कहते है शुद्धता । 

' निज शुद्धतत्व्की हप्टकी उपादेयता :--जगतके जीवोंकी हृष्टि इस 
शुद्धतापर नहीं गयी । यह प्राणी श्रपनेको दूसरोंसे मिला हुआ मानता रहा 
और अपने आपका कुछ पता भी न किया तो अपनी ही भूलके फलमें हम सब 
संसारमें भ्रमण करते चले आए । तो ऐसी शुद्धता हममें मौजूद है ऐसी शुद्ध 
त्रंकालिक यह मेरी आत्मा ही मेरे लिए क्रूव है। मेरी वह सम्पदा क्‍या है 
जो सम्पदा मेरे साथ सदा रह सकती हो। न घर मेरे साथ सदा रह सकता 
न कुटुम्व परिवार रह सकता | मेरा यह शुद्ध श्ात्मा मेरे साथ सदा रहता 
है। जो सदा रहता है उसकी प्राप्ति करो, उसपर हृष्टि दो। जो रह नहीं 
सकता, मिट जायग़ा उसकी हृष्टि रुचि करनेसे सिद्धि न पावोगे। 

धर्मात्माकी श्ोमा वेराग्य :--भैया ! धर्मात्मा जीव की शोभा वैराम्यमें 


है । यदि प्रभूसे प्रीति है, उनके स्वरूपमें अनुराग है, अपनेमें कुछ धर्मात्मापने 
का परिणाम हे तो धर्म किया समय । धर्म करनेके माने पर द्रव्योंसे न्‍्यारा 
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अपने श्रापको मानना ओर ज्ञानसमान्य प्रकाशमात्र अनुभवना है । यों धर्म 
करो । धर्म करनेकी बात सभी कहते है। जब सूर्यग्रहण या चद्रग्रहगा 
पड़ता है तो भंगी लोग भी निकल कर यह कहते हैं कि धर्म करो । तो उनके 
धर्म करोका मतलव कितना है कि श्राधपाव पावभर शअ्रनाज दो। तो क्या 
आपका आधपाव अनाज देनेका नाम धर्म है। धर्मका तात्पर्य है ममताको 
दूर करना । भगवानको सिर नवाया, पूजा किया, तो कुछ ममता भी छोड़ी 
क्या ? नहीं छोड़ी तो फिर धर्म तो [एक सूत भी नहीं हुआ । मोहको छोड़े 
बिना धर्ष नहीं है सकता है । मोह छोड़नेका नाम ही धर्म है। 
व्यथ व ब्नर्थ को समता :-मभैंया; व्यर्थ ही मान रहे कि मेरा लड़का है 
बह आत्मा जुदा है, उसका कर्म जुदा हैं, उसका सुख दुःख जुदा है, उसकी 
इच्छा जुदी हैं । क्या सम्बंध हैं ? क्‍यों मोह किया जाय । मोह परिणामका 
नाम श्रधर्म हैं और मोह न रहे उसका नाम धर्म है। धर्मके कारण ही यथार्थ 
विजय क्या कि जांत रह गये निराकुल रह गये श्रानन्द रसमें लीन रह गये । 
विजय है। मोह करके तो मेरी हार है पद पद पर बातें सहनी पड़ेगी, 
ठोकरें खानी पड़ेगी, पराधीन रहना पड़ेगा, अपने श्रापका आनन्द तो गवा 
दिया और दूसरोंका ही ध्यान रखा गया । यह मोह छूटता कैसे है ? इसका 
उपाय इन श्रध्यात्म ज्ास्त्रोंमें लिखा है उनका श्रष्ययन कर लाभ उठायें। 
परिग्रहका फल असन्तोष :--जैसे ई'धन आगसे डालते रहनेसे श्राग शॉन्त 
नहीं हो सकती, आग तो बढ़ती ही रहेगी, इसी प्रकार परिग्रहका संचय 
करके यह सोचो कि हमें कभी शांति मिलेगी तो यह नहीं हो सकता । उससे 
तो अगांति ही बढ़ेगी । जिनके पास १००-५० की ही पू'जी थी शोर भाग्यो- 
दयसे आराज लखपती हो गये तो उन्होंने तो सारी परिस्थितियोंका अनुभव 
किया ही होगा और यह सोचते होंगे कि उस गरीव स्थितिमें जितना हमें 
संतोष था, शांति थी आजके धनिकपने की स्थितिमें वह शान्ति व संतोष 
नहीं है । यह परिग्रह तो आगमें ईधनका काम करता है, समुद्रमें नदियां 


चारों ओरसे गिरती हैं इतनी नदियोंका पानी आता है पर समुद्रको सतोष 
होता क्‍या ? उसे संतेष क्या होगा ? जितना पानी »।यगा उतना ही समुद्र 


का नाम बढ़ेगा। वह समृद्र क्या यह कहेगा कि अब मुक्के पानीकी जरूरत नहीं 
है । यदि और पानी आगया तो मेरा नाश हो जायगा । इसलिए पानी अब 
मत लावो, ऐसा क्‍या समुद्र सोचता है याने पानीसे समुद्रका विनाश होता है 
क्या ? नहीं । इसी प्रकार परिग्रहके आते रहनेसे क्या तृप्णाका विनाश होता 
है ? नहीं होता है। तृष्णाका विनाश तो ज्ञानसे ही होता है। भर तृष्णा 
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का नाश हो तो जीवको शांति प्राप्त हो सकती है। इस कारण बाह्य 
पदार्थोकी धुनि मत बनाश्रो। लोग धुन बनाते हैं तो बनाने दो, उनकी होड़ 
न करो, उनकी अनेकों वोट न लो लाभ कुछ नहीं मिलेगा। 

ज्ञान व पैराग्यका आदर :--भेया ! जब भगवान बीतरागकी पूजाकी रुचि 
करते हो, संसार संकटोंसे मुक्ति पाने की इच्छो करते हो तो वीतरागताका 
आदर करो | कुछ हिम्मत तो बनाओ । उदयके अनुसार जो श्राना होता 
है आता है, हम उसकी धुनिके लिए जीवित नहीं है, किन्तु धर्भवारणके 
लिए जीवित हैं । मेरेमें ज्ञानका उदय हो, अपनी झात्मवृत्तिका मुझे संतोष 
हो । जगतके पर पदार्थों का जो परिणमन हं।ता है उससे मेरा सुधार विगाड़ 
नहीं है उन भ्रश्नू व पदार्थों की प्रीति करनेमें मेरा हित नहीं है । यह मैं शुद्ध 
श्रात्मा चैतन्य स्वरूप प्रूव हूँ और इस श्र व आत्माकी प्राप्तिसे ही कर्मोा' 
का विनाश है, शांतिका उदय है, संकटोंका विनाश है इस कारण श्रात्म- 
हितके लिए मेरेमें ज्ञानकी श्रौर शुद्ध श्रात्माकी प्रीति हो इस कामके लिए 
तन मन घन न्योछावर करना पड़े तो न्‍्योछ्ोवर कर दो । मन, धन, वचन 
सब कुछ समपित करना पड़े ता उसम समपित कर दो । सव कुछ न्‍्योछावर 
करके निज शुद्ध भ्रात्माकी प्रतीति होती है तो हमने सब कुछ पाया श्र 
हमारा जीवन सफल है । हर 

ध्रुव घस्तुकी उपादेवता--इस लोकमें कौनसी चीज प्राप्त करने योग्य है ? 
तो उत्तर मिला कि एक अपना श्रात्मा ही प्राप्त करनेके योग्य है । आत्मा 
कहीं वाहर गया नहीं है या बाहर नहीं ढू ढ़ना है, याने कहीं बाहरी उपायसे 
प्राप्त करनेका श्रम नहीं करना है, किन्तु स्वयं ही यह श्ात्मा शुद्ध है, अपने 
श्रापके स्वरूपमें तन्‍्मयर है, झानन्दसे परिपु्ण है। उसकी हृष्टिका ही नाम 
उसको प्राप्त-करना है। उसको प्राप्त करना चाहिए क्‍योंकि वह श्र्‌व है। 
जो ब्रूव है वही पानेके योग्य है, जो अ्भ्नू व है, आज है कल मिट जाय ऐसी 
वस्तु पाकर उससे लाभ क्या उठायेंगे। श्रश्नू व वस्तु मिटेगी ना, तो श्रवदय 
तब वियोगके समय दुःख होगा। त्तोन मिटनेकी चीज क्रूव एक अपना 
शुद्ध स्वरूप है। यह आत्मा .शुद्ध क्यों कहलाता है ? शुद्ध कहते हैं एकत्व 
विभक्तको, जो सदसे न्यारा भ्रपना स्वरूप है वही शुद्ध कहलाता है । 

शुद्ध प्रात्माके वर्शनकी पद्धति--भैया ! बुद्ध श्रात्माके एकत्वका दर्शन 
करना है तो अपने आत्माके इस रूपको देखना चाहिए कि यह मैं आत्मा 
समस्त परद्रव्योंसे न्‍्यारा हें और अपने श्रापके धर्मसे तन्‍्मय हें। परद्रव्य 
जितने है वे अपनेमें श्रतन्‍्मय है, उनका स्वरूपारितत्व जुदा है वे मुझमें न 
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श्र, न हैं, न होंगे। एकक्ष त्रावगाह और विशिप्टतर निमित्त नैमित्तिक 
सम्बन्ध होनेपर भी कार्माण वर्गणायें तक तो मुझमें अतन्मय है और कर्म 
भी मुभमें तन्‍्मय नही है । , 

आत्माका सहज स्वरूप--भैया ! यह आत्मा कसा है ? स्वयं अपने आ्रापमें 
अपने ज्ञानको शरगा करता है। श्रीर इसप्रकार से ज्ञानानन्दात्मक अपने 
आपको यह चेतना हे इस कारंण यह ज्ञानानन्दात्मक है और स्वयं दर्शन- 
भूत है । इसमें तो विशेष युक्तियाँ जाननेकी आवश्यकता ही नहीं | हम अपने 
आपके स्वरूपको बराबर देखते रहते हैं। जानना ही मेरा काम चल रहा 
है । जाननेकी विशेपता आत्माको छोड़कर अन्य द्रव्योंमे नही है। ज्ञाना- 
नन्‍्दात्मकता इस आत्मद्रव्यमें ही है ओर जहाँ जानानन्दात्मकता है भ्र्थात्‌ 
विशेष प्रतिभास है वहाँ सामान्य प्रतिभास श्रवच्य होता हैं । सामान्य प्रति- 
भासके बिना विश्ेय प्रतिभास नहीं हुआ करता | हमें विशेष प्रतिभासका 
तो बोध हो जाता है पर हर कोई सामान्य प्रतिभासकी पकड नही कर पाते 
है। पर कितना ही विशेष प्रतिभास होता चला जाय, कितना ही विकल्पा- 
त्मक परिणमन होता चला जाय किन्तु वह सब विकल्पात्मक प्रतिभास 
सामान्य प्रतिभासको लिए हुए रहता है। श्रर्थात्‌ सामान्य प्रतिभास नही 
होता तो विशेष प्रतिभास भी नहीं हो सकता । विशेष प्रतिभास तो हमारे 
ज्ञानमें ग्राता है और सामान्य प्रतिभास हमारे ज्ञानमें नहीं आरा पाता, किस्तु 
सामान्य प्रतिभासरूपसे श्रनुभव हुआ करता है। भ्रौर युक्ति भी इसमें यह 
है कि सामान्यके (वना विशेष कुछ नही है। 

झात्माकी श्र पेज्द्रयमहार्यता--मैया ! यह अतोनर्द्रिय महार्थ है, इन्द्रियों द्वारा 
गम्य नहीं है इसलिए .श्रतीन्द्रिय -है । इन्द्रिय इसका स्वभाव नही है इसलिए 
अतीन्द्रिय है। इन्द्रियोंके द्वारा इसका कोई “काम सही हुआ करंता है इसलिए 
अतान्दिय है। इन्द्रिय न हो तो भी इसकी सत्ता नही मिटती है इसलिए यह 
अतीन्द्रिय है और महार्थ है। जगतके समस्त द्रव्योंमें एक आत्मद्वव्य ही 
व्यवस्थापक है, प्रतिभासक है और महान्‌ मोह पुरुपार्थका साधक है। इस 
कारण महार्थ है। सब दव्योका )ऐश्वर्य है, किन्तु ज्ञातृत्व गुणके कारण 
आत्माका अद्भुत उत्कृष्ट ऐश्वर्य है । * ह 

ग्रात्माकी निदचचलता :--यह आत्मा प्रति क्षण जाननबृत्ति करता रहता हूँ 
निम्नपर भी यह झचल है । यह जानता तो समस्त विश्वको है पर किसी भी 
पदार्थमें यह तन्‍्मय नही होता । मोही आत्मा भी तो जानता है और राग 
परिशमन करता है, किन्तु परमे तन्‍्मय नही हो सकता । मोही जीव केवल 
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“उपयोगसे. ही परसमें तनन्‍्मय हुआ करते हैं प्रदेशसे द्रच्योंसे परंद्रव्यमें तत्मय ये 
ही जीव भी नहीं हो सकता इस लिए यह अचल. है ह 
: »आत्माकी स्वतन्त्रता--आत्मा सर्वेत्र संवंदा श्रेनालम्ब है । इस आत्माक; 
अपना कार्य करनेसें किसी परपदार्थके -आलम्बनकी आवश्यकता नहीं है.। 
बह आत्मतत्त्व तो स्वयं सत्‌ है. और रवर्य॑प्ररिमणता रहता है। दुनिय्याँमें 
,किसी भी पदार्थको वश्रपनी संज्ञा कायम रखनेके लिए, अपनी अश्ृक्रिया 
निर्वाध चलानेके लिए:किसी भी परद्रव्यकी अपेक्षा नहीं : होती । यह आत्मा 
भी इन समस्त परद्रव्योंके अ्लम्बनसे . रहित. है, सो . यह अपने आपकमें ज्ञान 
को धारण किए हुए है। इसकारण आत्मा.निरालस्ब है ह 
- - - आत्माकी द्रव्यशुद्धताका:विवरण--इसप्रकार:यह आत्मा विशेष प्रतिभास 
को लिए हुए है और:विशेषज्रतिभ्नासको 'लिएं हुए अपने आपको खेत रहा है । 
 इंस लिए स्वयं दर्शनभूत है । ऐसा यह आ्रात्मतंत्वे परद्रव्योंसे :तो अतन्मय' हैं 
और अपने आपके -धर्मका विभाग न॑ करनेसे अपनेमें तंन्मय॑- हैं, ऐसा एकत्व 
'इस आत्मामें हैं। 'धर्मके नामपरंसब कुंछे-श्रंम किया ओर कभी धांभिकंते। 
जगी भी तो निर्दोष,.संर्वज्ञःपंस्मात्माके स्वरूपको भी -ईंस रूपसे समभा कि 
जो रागढ परहित हैं, . शरीररंहित, ' है, बह: सिद्ध भंगवान है.। पर- इन सबके 


साथ यदि बस्तुका एकंत्वःभी : समझता. हो तो थे सब श्रम ज्ञांत संयम.' और 
तपमें बड़े साधक होते 


. एकत्वका तात्पयं--एकल्वके देखनेका अर्थ यह -है-कि सबसे न्यारा और 
अपने आपके गुणोंमें .तन्मय । मैं-सबसे न्यारा हूँ, अपने आपकमें:स्व॒यं.परि- 
. शमता हूँ। इस मुझ आत्मतत्त्वका- किसी -अन्य द्रव्यके साथ:कोई सम्पर्क 
नहीं है । तब. मैं उन बाह्य: पदार्थों में विकतप-कके क्‍यों :उनकी: ओोर.आाक- 
. वित-होऊ और अपनी श्ञांति और स्वास्थ्यमें वाघा डांलू.) यह ज्ञानीके 
'अन्तरंगकी: भ्रावाजकी..उठी .प्रे रणा है.जिसने वस्तुके. एकत्वको समझा -है | 
इस प्रकार-यह मैंशुद्ध झात्माको मानता हैँ।.ज्ञानी पुरुष इसीप्रकार- अपने 
- शुद्ध आ्रात्माको मानते: हैं । आत्माकी -शुद्ध:दशा प्रकट नहीं है और इस शुद्ध 
 दशाके, रूपमें वह ज्ञानी -अपनेको -शुद्ध -नहीं मानरहा है-। शुद्ध दशाके -छूपमें 
« अपनेको शुद्ध माननेकी -बात - एंक-:भशक्त -हृष्टि है। शुद्ध-तो यह है नहीं, 
और छुद्ध पर्यायका:जो:किः परमात्मा -है उसको देखते रहें तो -आलम्बन तो 
- परुका हुआ फिर निर्मल पर्याय किस शुद्धेके आश्रयसे प्रकट -हो। अंपने आपमें 
अ्रपेने-ग्रापको किस. रूपसे देखा :-जाय कि उत्तरोत्तर शुद्ध पर्याय प्रकट-हीती 
' अलीजायथ  सेग्रा !ःशुद्ध परिणमत एक द्रव्यसे हुआ करता है। उसमें अन्य कोई: 
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पदार्थ निमित्त नहीं होता | उस परिणामनके आधारभूत इस शुद्ध आत्मतत्त्वः 
को देखो तो यही है मीक्षमार्गका उपाय। : 
.._स्वरूपविधि व पररुपनिवेध--मैं अपत्ते.. ग्रापके स्वरुपसे- तो ५ परके: 
स्वरूपसे नहीं हूँ। परद्रव्योंके स्वरूपसे नहीं है इसका इतना ग्रेर्थ. है कि :पर-' 
 ब्रव्योंके रूपसे नहीं हैँ.। . परपदार्थोके. प्रदेशरूपसे - नहीं: हैं और-परकी परि-. 
णतियोंके कारंण नहीं हैं। परके गुणोंके रूपसेःनहीं.है भर्थात्‌ परपदाथों का : 
ते मैं अंधिकारी हैं और न कर्ता हैं ।परके द्रव्यक्षे त्रओऔर भावसे न्यारा है इस: 
कारणंसे:मैं किसी परका: स्वामी नहीं हैँ ।. और परकें कालसे; परिणमनसें: 
ग्यारा हैं, इस कारण मैं परका कर्ता नहीं है. मैं इस स्वरूप :हपसे परंद्रव्यों: 
से न्‍्यारा हैं और अपने आपमें तेन्मेय है। ऐसी एकता मुभमें हैःउस: एरत्व-' 
रूप शुद्ध श्रांत्माको मैं मानता हैँ। इस प्रकार: स्वरूपसे हैं, पररूणसे' नहीं 
हैं। ऐसी एकता आत्मामें-बतायी गई है।- : ... हु 
: " परहपनिषेषके फलित श्रथ॑---भेस़ा ! इस परके रूपसे व. होनेके वर्णनमें ये. 
सब वर्णन-श्रा- जाते हैं, परकी वजहसे मुझे सुखदुःख नहीं. है;।; परके-कारण . 
मेरेमें कोई परिशति: नहीं होती क्योंकि. प्ररके साथ.मेरा स्वरूय सम्बन्ध हैं.. 
ही' नहीं । अरब दूसरी प्रकारसे आत्माकी एकताको बतलाते हैं: कि . इन्द्रिया:, 
त्मक परद्रव्योंसे तो यह रहित है; और.स्पर्शनादिके ग्रहण करने रूप अपने ' 
धर्मसे तन्‍्यय है, इसप्रकार इस आत्माका. - एकत्व है । ; 
,.. झांत्मीकी इखियसे पथकृतारूप , शुद्धि-नदेस. इचिय और जीवमें घ ने४३ .. 
सम्बन्ध प्रतीत होरहा है, पर परमार्थसे देखा जाय तो आझात्मामें इच्द्रिया£ 
त्मकता कतई. नहीं होती-। यद्यपि इन्द्रियात्मंकताकी बुडधिसे मैं. सुखदु:ख पा? 
रहा है फिर भी इंन्द्रियात्मक परपदार्थरूप नहीं हूँ । उससे मैं-पृथक्‌ हूँ स्पंश- 
नादिग्रहणात्मक स्वधममें तन्मय हैं। आत्मोका काम तो आंत्मामें जो भाव 
है, गुण है उसकी अर्थक्रिया: होनी है, सो होती है। पर- इच्द्रिय प्रंतिनियर्त  ' 
स्पर्श, रसं, गन्धं, वर्ण और शब्दोंको ग्रहण करता है। और यह: ऑर्त्मो : 
स्पर्ण, रस, गन्ध, वर्ण, शब्द और भी जितने पदार्थके गुणा पर्याय है उनें सब 
का ग्रहरंग करतां है | .वस्तुतः तो यह द्रव्येन्द्रिय: किसी भी पंदार्थकों जानती _' 
नहीं है, किन्तु .भावेन्द्रिय ही सम्भने वाली-हैं। यहाँ भावेन्द्रियकों भिन्न 
वतलाकर ज्ञायक स्वभावरूप आत्मतत्त्वकी दिखाया: जारहो-है। हर 
आात्माके- एकल्तके दर्शनका प्रथम वे द्वितीय बत--पहली एकतामें यह एकत्व -' 
था कि यह आत्मा समस्त परपदार्थोंसे अत्यन्त" जुदा है;। अब इसे-दूसेरे/ 
एकत्वमें यह बतायां. जारहा है कि यह आत्मा उन- छुटपुट. भावेन्द्रियात्मक 
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मावोंसे: जदा है-। ये भावेन्द्रियां. स्पर्श,, रस; गन्ध,; वर्णको ग्रहण करती है, . 
:किन्तु-ज्ञायकस्वभावी यह :आत्मा- स्व॒ससतः -स्वभांवसे समस्त द्रव्य, गुण, 


पर्यायोंको: जानता है; इसलिए इन्द्रियात्मक परद्रच्योंसे- तो यह. भ्रात्मा जुदा 
. है-और स्पर्शनादिको- ग्रहणुकर .जाननरूप .. जो झत्माका धर्म है उस घर्ममें .. 


तन्मय है, इसप्रकार यह मैं आत्मा अ्रपने एकत्वमें है .। यह तो केवल जानने 
में ही. तन्‍्मय- है, इसके;; जाननेकी 'उत्पत्ति:किसी.- ढंगसे हो, इन्द्रियोंके द्वारा. 
और अन्य-भश्रन्य बाह्मं: प्रदार्थोके सम्वन्धमें उनके सहयोगमें हो, लेकिन जो - 
: जाननबृत्ति हुई. बह भ्रात्माकेः गुणों कें परिशमनसे हुई । किंसी दूसरे पदार्थकों .. 
: साथ लेकर नहींःहुई इसलिए इस आत्मामें एकत्व है-। ऐसी शुद्ध श्रात्माको . 

. मैं मानता ह:। इंसंप्रकोर दो. प्रकारंसे आरत्माका-एकत्व -बताया-है। श्रब 
४ तीझरे प्रकारकी शुद्धता: भागे. कहेंगे ु 
दोनों एकत्वमें एकत्वका लक्षण :--यहाँ :.शुद्धताका मतलब .बीतरागतासे 
-नहीं, राग हैं पसे- नहीं-किन्तु:- परसे विविक्त तथा अपने आपमें तन्‍्मय इसे - . 
+ बंहते हैं शुद्ध। तो पहिले एकत्वमें:कहा-कि यह आत्मा समस्त पुद्गलोंसे धर्म, 
.: अश्रधर्म,-आकाश, :काल द्रव्योंसे. और .अपने: श्रापके अतिरिक्त जितने भी - 
. . अनादि अनन्त समस्त आत्माएं... है उन सबसे: यह व्यारा है इस :प्रकारकी 
- शुद्धता पेहिले एकत्वमें दिखाई । शुद्धताका जंब-जंब॑ प्ररूषेंण द्रव्यानुयोगमें हो 
* तब तब उसका अर्थ लगाना चाहिए कि. यह: श्रन्यसे न्‍्यारां है। इसे कहते . 
“ हैँ-शुद्ध। दूसरे:एकत्वमें बताया है कि. इच्द्रियात्मक परद्रव्यसे यह जुदा है 


“और स्पेशनादिकके ग्रहण करने रूप: धर्ममें यह तन्मय है ऐसा यहं : भ्रात्मा . 
: एकत्व-विचिक्त रूप-शुद्ध है।. «४. ः 


५... -भात्माके एकल्वके इनकी. तृतीय सरणी-:--अब तीसरे एकत्वमें बंतलाते 
., है. चू कि परमार्थसे आत्मा किसी भी परद्वत्यको- नहीं जानता है किन्तु क्षण- . 
क्षणमें क्षयके लिए प्रदत्त होने. वाले प्रिच्छेद्य: श्रात्माके पर्यायकोी ही ह 
_अ्रहण-क़रता है भौर छोड़ता है. जैसे दर्पणके सामने कोई लड़के ऊघम . 
_“मन्ना रहे हों तो दर्पण तो निरंतर यह कह-रहा है कि पर उप्राधिका निमित्त. 
“पाकर प्रति समेय अपने आपमें तयो-नया प्रतिविम्ब' ग्रहण. .करता है और 
--“छोड़ता है यही.उसका. काम है । इसी प्रकार आत्माका यही काम है कि 
: ८ प्रतिक्षण नया नया-जाननरूप परिणमन करे नथा नया शेयाकाररूप बनता . 
“रहें ।-सो तीसरी सेरणीमें यह बात कह रहे-हैं कि यह झात्मा अपने ही क्षस- 
 क्षेणमें नये-तये होने वाले ज्ञ याकारको जानता है, पर यह मैं ध्रव आत्मा 
उन ज्ञेयाक्रारों रूप नहीं हूँ । पर पदार्थ रूप नहीं है, यह तो. पहिले एकंत्वमें 
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ही कह दिया था। इस तीसरे एकत्वमें यह कह रहे हैं कि परमार्थसे मैं जिस 
जे याकारको जानता हूँ उस ज्ञे याकार रूप भी मात्र मैं नही हैं, क्योंकि वह 
जे ्याकार पर्याय प्रतिक्षर दूर होरही है। सो क्षण-क्षणमें क्षयके लिए 
परिणमते हुए परिच्छेय्य पर्यायके ग्रहण करने और छोड़नेका भाव होनेसे यह 
प्रश्न व है। मैं तो आव हूँ ना ? अन्न व रूप मैं श्रपने आपको नहीं पा रहा 
हूँ | मैं वह हैं जो भ्रनादिसे हूँ, श्रनन्‍्त काल तक हूँ, एकत्वस्वरूप होँ। ऐसा 
यह मैं भ्रवादि अनन्द एकत्व ज्ञायक स्वभाव आत्मा प्र्व हू । 
श्रार्त्ताकी श्रोन्तरिक शुद्धता :--यह आन्तरिक अंत्तरंग एकत्व है कि अपने 
आपके ज्ञ याकार परिणशमनोंसे भी मैं पृथक्‌ अपनेको देखरहा हूं । केवल 
* अतादि अन्त त्रकालिक स्वभावमात्र अपनेको मानरहा हूँ। सो मैं था 
चतन्य स्वभावसे तो तन्‍्मय हू और विभावोंसे रहित हूँ तथा परिच्छेग 
पययिसे ञञ याकार पयायसे भी मैं जुदा हु । वे पर्यायें क्षण क्षणमें क्षय होती 
रहती' हैं । इस प्रकार परिच्छेद्य जो परिणमन हे वह पर द्रव्य हुआ अनादि 
अनन्त प्रा.व जो एक ज्ञायक स्वभाव है वह मैं निज द्रव्य हैँ। ऐसा अपने धर्म 
से तो अ्रविभक्त हुं और परसे विभक्त हूं। अथवा जाननोंसे मैं न्‍्यारा हू 
, और उनके निमित्तसे जिसमें जाननरूप स्व धर्मकी व्यक्ति होती है उस स्व 
धर्मसे श्रविभक्त ऐसा यह मैं शुद्ध आत्मा हूं । शुद्ध आत्माके विषयमें इस 
प्रकार त्रिपुटीसे उत्तरोत्तरे अंतरंगकी ओर ले जाते हुए शुद्धताका वर्शन 
होता है। में ऐसे अपने आपको, शुद्ध आत्माको मानता है । 
निज शुद्धताफे दवका प्रताप :--ऐसे (निज शुद्धत्वके दर्णनका वह प्रताप 
हे. जिसके कारण कर्मोका क्षय होता है, सम्वर होता है। सम्वर और निर्जरा 
करनेका उपाय और क्या है ? इस प्रकार अपने <द्धत्वको मानों।इस 
मान्यतामें कितने विकत्पोंका विश्राम हो जाता है ? जहाँ विकल्प नहीं है 
वहाँ ही यथार्थ.चरित्र प्रकट होता है मैं अपने आपको अत्यन्त शुद्ध प्रात्मा 
मानता हूं । छुन्दकुन्द स्वामीके शब्दोंमें यह जानी अपने आपको भा रहा 
हे कि इस प्रकार में ज्ञानात्मक दर्णनभूत अतीन्द्रिय महार्थ श्रव भ्रचल 
निरालम्बी अपने आपको शुद्ध मानता हूँ । यही भावना हो कि'मैं ज्ञानस्वरूप 
हूँ मैं ज्ञानका ही ज्ञान करता हूँ। भावात्मक अर्थक्रियाके अतिरिक्त और 
भेरा कोई काम नही है । जानता हूँ, जाननस्वरूप मेरे कर्म है और जानन 
स्वरूप मेरा फल है। परमार्थसे जाननेके अतिरिक्त सुभमें अन्य कोई व्यवत्ताय 
नही है । ऐसे ज्ञानी संत जब अपने आपको मात्र ज्ञाननन्दात्मक ही अनुभव 
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करते है तो उस समय अनेक संकट विकल्प विश्वान्त हो जाते हैं। और केवल 
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ज्ञान रसका स्वाद रहता है । 

संकट मात्र भुल--सैया ! इस जीवपर सबसे बड़ा संकट तो विक्रल्पोंका 
है, कोई दूसरा इसे ताड़ नहीं रहा, पीट नहीं रहा। ताड़े पीठे भी तो भी 
उसकी प्रवृत्तिसे कुछ मुभमें आ्राता नहीं है। मैं ही मोही हूँ, ममता किए हुए 
हैँ । सो बाह्ममें अपने आ्ात्माकी हृष्टि देकर भीतर ही में श्रनात्मतत्त्वरूप 
अपनेको समझकर मैं अपनेको दुखी किया करता हू, नहीं तो मेरा स्वरूप 
शुद्ध ज्ञानमात्र है और मेरा कार्य शुद्ध जाननवृत्ति है। इसप्रकार यह शुद्ध 
आत्मा यह एक ही प्र व है, इसकी ही प्राप्ति करना चाहिए । 
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शुद्ध श्रोत्माकी प्राप्तिका उपाय--इसका उपाय शुद्धनयकी दृष्टि है। शुद्ध- 
नयकी दृष्टिमें चिन्मात्र आत्मतत््व विषय होता है और छशुद्धनयसे जो जाना 
है उसका जब वर्णन करते हैं तो ज्ञानमात्र ही निरूपण हो पाता है। ऐसा 
यह मैं शुद्ध हू । मोटे रूपमें कहें तो जितने अपने आपको सबसे त्यारा समझ 
सकोगे उतनी ही शांति प्राप्त होगी। जितना अपनेको परद्रब्योंमें मिला 
हुआ समभोगे उतनी ही अशांति होगी। परसे मिला हुआ, लगा हुआ 
आ्राशय हो तो उसको अशुद्ध दृष्टि कहते हैं | परसे न्‍्यारा अपने आ्रापको मानें 
तो उसे शुद्ध दृष्टि कहते हैं। भैया, परिचय करके भी देखा होगा कि जब-जब 
अपनेको दूसरोंसे न्‍्यारा माना होगा तब-तव आप श्ञांति प्राप्त करते होंगे और 
जब परमें लगते होंगे तब अपनेको अश्ञांत पाते होंगे | परमें लगनेको अशुद्ध 
हृष्टि कहते हैं और परसे न्यारा अपनेको माननेको शु ददृष्टि कहते हैं । 

, शुद्ध होनेका उपाय शुद्ध दृष्दि--आत्मा स्वरूपसे ज्ञानमय है, आनन्दधन 
है। इसमें न ज्ञानकी कमी है भौर न आननन्‍्दकी कमं। है | यदि ज्ञानानन्दमय 
अपने आत्माको समझ जावो तो बहाँ मोक्षमार्ग मिलता है। और, यदि 
अपनेको पूर्यायरूप ही समभो, कि-मैं अम्रुक गाँवका वासी हूँ, अम्ुक पोजी- 
शन वाला हू, इतने बच्चोंका बाप -हो, किसी तरह भी परद्रव्योंसे अपने 
अपनेको लगा हुआ निरखोगे तो कर्मध्ुलिका बस्वन होंगा। मैं सबसे च्यारा 
त पुदगलादिसे न्यारा हूँ, परजीवोंसे न्‍्यारा हूँ, धर्म और अ्रधर्म, आकाश, 
दृठ्पोंसे यारा हैँ, इन द्रव्येन्द्रियोंस न्‍्यारा हूँ; भावेन्द्रियसे न्‍्यारा है, और 
किसी क्री-प्रकार्‌ जानना बना, वहाँ परमार्थ में अपने आपके ज्ञेव्राकार परि- 
णएसनको जाना, वहाँ भी मैं ज्ञ याकारसे न्यारा ध्रूव ज्ञायकस्वरूप हूँ । ऐसा 
अपने आपको देखें, इसे कहते है श्रपने आपके एकत्वकों देखना , अपनी 
शुद्धताका निरखना । ऐसी शुद्धताकी हृष्टिके उपायसे ही अरहूंत भगवंत सिद्ध 
सहंत हुए है। इनके दर्शनसे हमें यही शिक्षा लेनी चाहिए कि अपनेको 
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सर्वप्रकारसे न्यारा देख सक्क॑, बस इसी देखनेका नाम ही जुद्ध दृष्टि है, ऐसे 
शुद्ध श्ात्माको में मानता हूँ । । 

ज्ञानीफी ज्ञाननावना--ज्ञानी पुरुष अपने आ्रात्माकों शुद्ध एकत्वविभक्त 
देखरहा है। वह अपने श्रापकी भावना कररहा है कि यह मैं जो सहज परम 
आनन्दस्वरूप हूँ, आनन्द ही जिसका स्वभाव है ऐसा अपने झ्रात्माको पारहा 
हूँ | कैसा है यह आत्मतत्त्व ? जो रागादिक दोपोंस रहित है, द्रव्यकर्म, 
भावकर्म, नोकर्म आदि संयोगोंसे पृथक्‌ है। श्रात्माका जो सहज स्वरूप है, 
असाधारण लक्षण है उसको हष्टिमं रखते हुए सोचों कि यह मैं ज्ञायकस्व- 
भाव-मात्र हूँ। यद्यपि मेरी आत्मामें परिणमन अ्रनेक प्रकारके होते हैं 
किन्तु जो मेरे स्वयंके कारण हो, स्वभावके कारण हों वह तो मैं है और 
जो स्वसावके कारण नहीं है किन्तु उपाधिका निमित्त पाकर है उसकी 
आत्म-भूमिकामें क्षणवर्तना है फिर भी मैं वह नहीं हैँ । ऐसा मैं घुद्ध आायक 
स्वभाव प्र व हूँ । ऐ न्‍ 
. प्नात्माफी ठल्घोत्होर्णवत्‌ निशचंलता--यह मैं श्रात्मा निदचल हूँ, टंकोत्कीर्णवत्‌ 
निरचल हूँ। जैसे ठॉकीसे उकेरी हुई प्रतिमामें कोई श्रद्ध हटा नहीं सकते, 
हाथ, पैर अंगुली कुछ हिला न सकेंगे, सरका न सकेंगे। बह पूर्ण प्रतिमा 
ज्यौंकी त्यों श्रचल है। इसीप्रकार यह में जो स्वलक्षणभूत ज्ञायक स्व॒भावी 
हूँ सो मैं पूर्ण अचल हूँ। यह मैं चलित नहीं हो सकता । 

निजसे परमात्मत्व--दूसरी बात यह है कि जैसे प्रतिमा जो बनती है वह 
उस ही उपादानश्रत पापाणामें से प्रकट होती है। कारीगर आदि अनेक 
कारण हैं पर उन कारगोंसे वह प्रतिविम्व प्रकट नहीं होता, किन्तु वह 
अपने ही पापाणमें प्रकट होता है । इस ही प्रकार यह आत्म-विकोश यद्यपि 
आत्मविकाकशके निम्न पदोंमें बहुतसी सामग्रियां होती है, त्रत, तप आदि 
आवश्यक कर्तव्य हैं पर थे सभी मन, वचन, कायकी चेष्टायें हैं। मन, 
बचन, काय अचेतन पदार्थ हैं, उत मन, बचने, कार्योंसे आत्मविकाश नहीं 


होता किन्तु उपादानभ्रत निज भात्मासे ही झ्रात्मविकाश 238 हे । 
» , मिजमें परमात्मत्त-- तीसरी बात यह है कि पापाणसे वह 


प्रतिविम्व पापांखमें ही है. किन्तु पापांणके जो अनेक खण्ड हैं उत अनेक 
खण्डोंसे वह प्रतिविम्व आबुत है। वह प्रतिविम्व किसी अन्य वस्तुओंसे 
विकसित नहीं होता है भर विकसित भी क्या होता है, पापाणमें जिस जगह 
जो था वहींका वहीं प्रकट हुआ है। वह बनाया नहीं गया है किस्तु 

आ्रावृत था, ढका था वह ही अकट होता है। इसप्रकार वह परमात्मपद, 
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शुद्ध विकाश जिसका ताम सिद्ध भगवान है, यह शुद्धस्वरूप कहींसे बताया 
नहीं गया, किन्तु वह आात्मामें स्वयं ही अपने अस्तित्वके कारण अनादिसे 
था, जो कि रागह्वेष श्रावरणोंसे वह ढका हुआ था। जैसे पत्थरसे निकली 
हुई शूतिके ढके रहनेका ढंग और किस्मका है--वैसे ही यहाँ आ्रात्माके शुद्ध 
चेतन्य परमात्मपदके ढकनेका ढंग और प्रकारका है। पर ढका वहाँ भी ढका 
यहाँ भी । जब रागद्वेष आदि आवरण प्रज्ञारूपी छेतीसे पृथक कर देते हैं 
तो वहाँ परमात्मपद प्रकट हो जाता है। है 

अ्शुद्ध श्रवस्थामें भी परमात्मत्वके द्शनका हटान्त--भेया, पाषाणका खण्ड 
सामने रखा है और आपने कारीगरकों बुलाया तथा कहा कि देखो इसमें 
वीर प्रभ्रुकी ऐसी मृति निकालो, आ्राकार, प्रकार, मुद्रा, फोटो सब दिखा 
दिया । कारीगर बड़ी सूक्ष्म हृष्टिसि पहिले पापाण खण्डको देखता है। या 
देखता है कि कारीगरके उस पाषाणमें वह मृति एकदम भलक गयी है | 
जैसी कि लोगोंको वह मूर्ति, बादमें दिखा करेगी ! उस पाषारामें दबी हुई 
मूत्ति उसे निरख गई शानवलसे, आँखोंसे नहीं ।अब उद्यम करता है उस 
सूर्तिको ढकमेवाले जो अगल वगलके पाषाण खण्ड लगे हैं उन खण्डोंको 
बाहर करनेका । उनको बाहर करनेके लिए पहिलेसे वह हथौड़ी और छैनी 
ग्रहण करता है । तथा मामूलो सावधावी रखकर उन दुकड़ोंकों निकालता 
है। कुछ टुकड़े निकल जानेके बाद कुछ छु.ट। छेनी और छोटी हथौड़ी लेता 
है अब कुछ विशेष सावधानी रखकर पाषाणके टुकड़ोंको श्रलग करता है 
इसके बाद बिल्कुल छोटी छुनोसे जो अत्यन्त छोटी है, तथा अत्यन्त छोटी 
हथौड़ी लेकर बड़ी सावधानीसे बहुत धीरे-धीरे पाषाणके नन्‍्हें-नन्‍्हें कड़ोंको 
अलग करता है। बस ये तीन प्रकारके उद्यम होजाने पर मूर्ति प्रकट हो 
जाती है। लोगोंको दिखने लगती है । भैया, वह मति पापाणमें पहिलेसे ही 
बसी हुई थी, बनाई नहीं गई है । कारीगरने बाहरसे लाकर उसमें कुछ नहीं 
लगाया। वह मूर्ति तो वहींकी वहीं जो अन्तर अंशमें थी प्रकट होगई । 

श्रशुद्धावस्थामें सी परमात्मत्वका अन्तर्देशेन :--इस ही प्रकार यह परमात्म 
पद जिसकी हम रोज उपासना करते हैं, पूजा करते हैं, जिसकी चर्चा सुनते 
हैं और ऐसा होनेका मन किया करते है वह परमात्मपद कहीं वाहरसे लाया 
नहीं जाता । इंसमें अन्य चीज कोई वाहरसे नहीं लगाई जाती, यह बनाया 
नहीं जाता, किन्तु वही है सहज स्वरूप जो आत्मामें अनाय्रनन्‍्त है। उस 
सहज स्वरूपके आवरण जो द्रव्य कर्म, भावकर्म और नो कर्म है, इनको 
अलग कर दिया जाय, इनको हटा देनेपर वह परमात्मपद स्वयमेव प्रकट 
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हो जाता है। 
परमात्मत्य विकाशका प्रथम उद्योग :--तव पहिले उद्यम क्या है कि मामूली 


सावधानीस मामूली हथीड़ी छेनी लेकर पहिले शरीरसे अपनेकों न्‍्यारा 
समभो। धन वैभव की कहीं चर्चा नहीं, धन वेभवसे तो श्रात्माका रंच भी 
सम्बन्ध नहीं है । भैया ! जड़ पदार्थोमें आत्मीयता हूढ़ना यह तो महत्ती 
मूढ़ता है, इससे बाहरमें करनेका उपदेश तो देने की श्रावश्यकता नहीं है किन्तु 
जो आत्माके साथ एक क्षे ब्रावगाहरूप रह रहा है ऐसे आवरगणसे दूर होने 
का उपदेश किया जाता है प्रथम उद्योग इस दरीरसे अपने को भिन्न पदिचानने 
का है। शरीरका विकल्प हटाकर अपनेकों शक समझो । है 
प्रमात्मत्वविकासका ढितीय उद्योग :--दूसरे उद्योगमें इस दारीरसे भी 
सूक्ष्म जो कार्मगा घरीरका आवरण लगा है ऐसी उपाधि साथ है उससे 
अपनेको भिन्न निरखना है। इसमें कुछ साधना, कुछ उपासना करना पड़ता 
है। प्रज्ञा भी कुछ सूक्ष्म मालूम पड़ती है। ये द्रव्य कर्म जड़ हैं, भिन्न-भिन्न हैं 
पौदगलिक है। यह में ब्रात्मतत्त्व चैतन्य हूँ, स्वयं हु । इस प्रकार देखकर 


इन द्रव्य कर्मेसि भी अपनेको न्‍्यारा समझो । 
परमात्मत्व विकासका तृतीय उद्योग :--इसके वाद फिर बहुत सुक्ष्म प्रज्ञा 


लेकर और बड़ी सावधानी रखकर श्रपने ही श्रात्मके गुणका जो विकार 
कलेंक है उस विकार कलंकको हटाना है, विकारकों दूर करना है बढ़ी 
सावधानीसे, क्योंकि वह तो आात्माके उस कालमें तन्‍्मय हैं | ये दो आवरण 
तो एक क्षे चरावगाहमें हैं किन्तु आत्मामें तन्‍्मय नहीं हैं, न शरीरमें तस्मय है 
और न कर्मो्मे तन्‍्मय हैं, किन्तु श्रात्मविभाव जिस क्षण होता है उस क्षण 
आत्मासे तन्‍्मय है। ऐसे आ्रात्माके अत्यन्त निकट बसे हुए भावकर्मोसि अपने 
को दूर किया जाना है। तीसरे उद्योगमें जहाँ रागद् पादिक भावोंको, तके 
वितकोंको, छुटपुट ज्ञानको और अपने आपकमें ज्ञे याकाररूप परिणमे हुए निज 
परिणशमनसे भी भिन्न श्रूव निश्वल जायकस्वरूप अनुभवमें आता है तो उस 
अनुभूतिका प्रताप है परमात्मददका विकास । यह परमात्मपद कहीं वाहरसे 
नहों लाया जाता है अर्थात्‌ वह सव कुछ यहाँ ही स्थित है, केवल उसके- 
आ्रावरणको दूर करना है इस प्रकार श्र व अविनाशी यह मैं.आत्मृतत्त्व हू । 

श्रात्माकी ज्ञानदर्शनात्मकता :--यह मैं आत्मतत्त्व अखण्ड ज्ञान दशन स्वरूप, 
हूँ । ज्ञान दर्शन उपयोग रूप नहीं, किन्तु अखण्ड ज्ञान दर्शनमय है। ये ज्ञानी 
बयोग और दर्शनोपयोग आात्माकी बव्त्तियां हैं, परिणतियां हैं। ये होती हैं, 
दूसरी क्षण नहीं रहती । दूसरा ज्ञानोपयोग, दूसरा दर्शनोपयोग होता है यह 
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सब ज्ञानोपयोग दर्शनोपयोग मेरा श्रवश्यम्भावी नियमित्र परिणमन है, फिर 
भी यह परिणमन है। मैं स्वयं क्या हूँ ? क्र व हूँ । इस परिणमनरूप ही यदि 
मैं है तो यह परिणमन मिटा तो इसका अर्थ यह होगा कि मैं भी कुछ नहीं 
रहा । यह शुद्ध परिणमन भी, स्व परिणरमन भी मिट्ता है पर मैं नहीं 
मिटता । ऐसा शाइवत एक ज्ञानस्वभावमात्र मैं हूँ, अखण्डज्ञानदर्शनस्व- 
भावात्मक हूं । 8 ; ग ; हैं मं 
आत्माका भ्रतीन्रियपना :--मैं अतीन्द्रिय हूं, ये इन्द्रिय मूर्त हैं किन्तु में 
श्रतीन्द्रिय हू । जव आत्मा किसी गड़बड़ीमें श्रा जाता है, ग्राकुलताओोंसे ग्रस्त 
हो जाता है, पागलपनका जब परिणमन हो जाता है, लोग हैरान हो जाते हैं 
उसको समभानेके लिए, गोदमें लेकर भी अनेक प्रकारके मधुर वचनोंसे बहुत- 
बहुत प्रेम दिखाकर भी खूब समभाया. जाता :है पर वह कब्जेमें नही भरा 
पाता है, कोई मूर्त चीज भी तो नहीं कि जो अधिकारमें आ सके। यह 
आत्मा शअ्रमूर्त है, इसमें विकार यद्यपि निमित्तरृष्टिसे मूर्त कहे जाते हैं फिर 
भी रूप, रस, गंध, स्पर्शसे रहित होनेके कारण असू्त हैं और फिर जो स्थरूप 
है, स्वभाव है वह तो अमूर्त ही है। ये इन्द्रिय मूर्त हैं किन्तु मैं आत्मा अमूर्त 
हूं ये इन्द्रिय विनश्वर हैं किन्तु यह मैं आत्मा अविनश्बर हूँ। इस प्रकार 
इन्द्रयोंसे रहित हानेके कारगा अमूर्त अविनाशी अतीन्द्रिय स्वसंवेद्य हैँ । 
प्रात्माकी महायथेंता :--ज्ञानी पुरुष अपनेमें सहज शुद्ध आत्मस्वरूपके दर्शन 
कर रहा है। यह मैं महार्थ मोक्षरूपी महान्‌ पुरुषार्थथा साधने वाला यह ही 
तो शिव है, महान प्रयोजन है, महात्मावोंका लक्ष्यभूत है, ऐसा यह मैं 
महान अर्थ हूँ। हर है हि 
आत्माकी भ्रचलता :--यह मैं श्रचल हु, मन, बचन, कायकी चेष्ठा ही 
चल स्वरूप है। मनकी कितनी द्रुत गति होती है। अभी यहाँ बठे हैं हजारों 
मील तक यह मन एक सेकेन्डके सौवें हिस्सेमें ही घूम श्राता है और श्रपने 
श्रापको कितना परेशान और उपद्रुत कर डालता है। ये बचन भी बड़े 
चचल हैं। किसोको तो बचनोंका पता भी नहीं पड़ता कि इसके मुखसे फूल 
भड़ें गे या बाण निकलेंगे ? जो क्षरामें रुष्ट हो जाता है, क्षणमें तुष्ट हो जाता 
है, जिसको समताकी प्रकृति नहीं है पैदा उसके बचनोंका कुछ अनुमान नहीं 
किया जाता । ये बचन भाषावर्गणाओरोंकी पर्यायें हैं । ये पैदा होती हैं और नष्ट 
होती हैं । इस मुखको धनुषकी उपमा दी गयी है । जव कोई मनुष्य बोलता 
. है तो ढोलते हुएमें इस मुखका आकार खींचे हुए धनुषकी तरह बन जाता 
है और इस मुखसे जो कठोर बचन निकलते हैं वे बाणोंकी तरह एकदम 
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निकलकर दूसरोंमें बे जाया करते हैं। ये वचन अत्यन्त चंचल हैं और 
दरीर भी अ्रतिचंत्रल हैं। कितनी ही स्थिरतासे श्राप बैठे हुए हों फिर भी 
चञ्चलता चलती ही रहती है, किन्तु यह मैं आत्मा अपने स्वरूपसे ।नश्चल हैं। 
श्रात्माकी निरालम्बता व प्रश्न वफी प्रीतिके त्यागको प्रेरणा :“यह्‌ मैं स्वाध।न 
हैं अपने शुद्ध ज्ञान स्वभावसे भरपूर हूं। समस्त पराधीन परद्रब्योंके 
आलम्बनसे रहित हूँ, तिरालम्ब हू । ऐसा यह मैं अ्रपने आपके स्वरूपकों 
प्राप्त होता हूँ । अन्य जो पर्यायें हैँ, समागम हैं वे भी अ्रश्न व हैं, जंसे चलते हुए 
मुसाफिरके शरीरपर नाना प्रकारके बक्षोंकी छाया आकर तुरन्त निकल 
जाती है छुसाफिर बरावर चलता जाता है और सड़क पर , जो पेड़ पढ़ते हैं 
उनकी छाया इस शरीरमें श्राती है। वह छाया थोड़ी देरको छूती है और 
निकल जाती है। इसी प्रकार यह द्रव्यञ्नात्मा कितनो गतियोंमें भ्रमण कर 
रहा है। कितने संयोग मिलते है, कितनी परिणतियां होती हैं वे मात्र वृक्षों 
की छायाकी तरह अन्न व हैं उन अश्नव समागमोंसे लाभ क्‍या है ? उन 
ग्रश्न व समागमोंकी प्रीतिको त्यागकर एक इस प्र व आत्माको ही ग्रहगा करो। 
अपना एक श्रात्मा ही ह्र्‌व है । उस अपने ध्र्‌व तत्त्वके अ्रतिरिक्त अन्य 
चींजें सब अध्नू व है इसलिए उनका ग्रहरा न करना ज्ञाहिए ऐसा श्रव यहाँ 
उपदेश करते हैं +-- 


देहा वा दविशा था सुहदुक्शला ससुमित्तवंय्रुणणा ॥ 
जीवस्स रए संति धुवा धघुयोवश्लोगप्पगो प्रष्पा ॥१६३॥ 


देंह है, धन है, सुख दुःख अथवा शत्रु मित्र जन है, ये सब चीजें ध्रुव 
नहीं है। ध्र्‌व तो एक निज उपयोगात्मक एक झात्मा ही है। यह मैं आत्मा 
मात्र पर द्रव्योंसे ही जुदा नहीं हैँ किन्तु जो पर द्वव्योके निमित्तसे उपरज्यमान 
स्वधर्मसे भी जुदा हूँ अश्ुद्धताका “कारण होनेसे ये सब आत्माके कुछ 


नहीं लगते हैं । है है 
स्वातिरिक्त समस्त जोबोंका श्रन्ययना :---एक जीव द्रव्यको छोड़कर बाकी 


अनन्ते जीव इस जीवके प्रूव नहीं हैं यद्यपि वे सब अनन्ते जीव प्रू.व हैँ मगर 
वे खुंदके लिए ध्रूव हैं, मेरे लिए ब्रूव नहीं हैं, क्योंकि उनका तो मुझमें 
प्रवेश ही नंहीं है, वे मेरे कुछ लगते ही नहीं हैं । सो मेरे स्वरूपको 20] कैसे 
कहे जा सकते हैं? इस कारण अनन्ते जीव सब मेरे लिए ब्न्‌व नहों है । 
'स्थूल एवं सुक्ष्म शरीरका प्रात्मासे भ्रन्पत्व :-नयह शरीर जो कि अनन्ते 
पुद्गल परमाणुवोंका पिड है, एक क्षेत्रावगाहरूपसे ठहरे हैं, कौनसा चमड़े 
का ऐसा हिस्सा है जहाँ जीव न हो ? कौनसा मांस, हड्डी इत्यादिका हिस्सा 
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: है जहाँ जीव न हो ? जितना यह शरीर है समस्त: शरीरमें एक क्ष त्रावगाह . 
रूपसे यह-जीव बस रहा है। सो ऐसा एक क्षत्रावगाहमें रहकर यह शरीर 
“इस मुझ ओआत्माका कुछ नहीं है एक तो यह शरीर अनश्न.व है, विनाशीके है 
ओर फिर दूसरे पंर द्रव्य: हैं। जो पंर द्रब्यं हैं वे भी मेरे लिए प्र वर .नेंहीं है 
और जो पर्यायें हैं वे भी मेरे लिए ध्रूव नहीं है। भौर कार्माण. शरीर जो 
कि अनंन्ते कार्माण वर्गणाश्रोंकी पुन्ज है वह भी मेरे लिए अ्रव नहीं है । 

उसके भी ये दो कारण हैं। एक तो विनाशीक हैं और दूसरे व्रे पर द्रव्य हैं । 


विभावोंका आत्मासे प्रन्य॑त्व :--भीत रमें इंन कमके उदयका निमित्त पाकर 
जो. रागद्व ष. भाव होते हैं-वे परिणाम भी मेरे श्र व नहीं हैं.। यद्यपि “वे परि- 
शाम मेरे ही गुणोंके परिणमत्त है, तथापि अश्न व हैं, औपाधिक. हैं। ते भी 
'भेरे ध्र व नहीं. है.। भौर सुख दुःख,जेसा हम आप उप्रयोग-करते. हैं ये.; सुख 
दुःख मेरे प्र व नहीं है। ये कल्पनाएं मात्र हैं । किसी:भी स्थितिमें :कल्पताए 
. करलीं कि मैं-सुखी ह-तो सुखी हू । और: कंसी- भी स्थितिमें दुःखकी _ 
कल्पनाए. कर लीं तो मैं दु:खीं हूँ 
. /* सुख व दुखकी भ्रापेक्षिकता :--सुख और दुःखको , जीवने आपिक्षिक, लगा 
रखा. है... दूसरे जीव-यदि कुछ आराममें-रहते हों तो उनको -: देखकर अपनेमें 
दुःखकी कल्पनाए' करली जाती. हैं कि मैं बड़ा दुःखी- हैं दूसरेको :दुःखी देखकर 
उनकी अपेक्षा यदि भ्राराम अपनेको अ्रधक. है तो अपनेमें सुखका अनुभव, कर 
लेते है किम सुखी हू । यदि केवल: अपनी भोरसे ही देखो .तो यह दुःखोंमें हार 
नहीं मान सकता। किन्तु दूसरोंकी जो गणित लगाते है कि ये कितने सुखमें. है 
ये कितने आराममें है उस, हृष्टिसे अपने आपमें हम :दुःखका अनुभव: करते हैं 
अन्यथा कितना हीः दुःख होः:केवल अपने आपकी ही-परिणतिःहृष्टि रहे तो 
यह अपने दुःखका, अनुभव नहीं कर सकता । यहाँ झौर ' गोरख-धंधा जगतमें 
. है ही क्या ? दूसरोंका विषय देखंकर;दूसरोंका आराम देखकर जो कल्पनाए 


बना लेतें हैं; ये कल्पनाएँ ही इस जगतंमें क्लेशका-कोरणं हो रहीं: हैं-। 
झात्मासे-घत वभवको प्रभट लिन्नता :--जैया- जब कार्माण शरीर रागांदिक 


. भाव-ये भी मेरे प्र व-नहीं है तो धत या अन्य श॒त्र ; मित्र. जत्ः वे. मेरे श्र व 
. कंसे हो-सकते हैं ?. अपना “शरण <किन्‍्हीं. दूसरे: पदार्थो्में::: न -मानो,। 
/ इस. जग्रतमें यदि:कोई . किसी .दूसरेको अपना, शरण समझ; “रहा है.तो 
. इससे बढ़कर भ्रौर कोई धोखा की बात न होगी ।::ज़ैसे .:बच्चेः लोग! कभी 
' मजाक करते हैं कि बिना बुनी खठिया जिसमें: केवल पांया लेगे हुए: हैं उसके 
ऊपर चादर तावचकर बिछा दिया और कच्चे सूतंके धोगोंसे कस-दियां।/फिर 
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दूसरे लड़केसे कहते कि आवो बैठो । दूसरा समभता है कि यह सजा सजाया 
पलंग है । यदि बेठ जाता है तो सिर पर सब इकट्ठे हो जाते हैं। इसी तरह 
जगतकी सम्पदाकों और दूसरोंका शरण मानना यह आशय तुम्हारा धोखा 
देने वाल[ है। इन आशयोसे केवल संवलेश ही भोगना पढ़ता है। 

बहिगेत भ्रथोंकी श्रश्नू वताके कारण :--ये से बाह्म पदार्थ मेरे भ्र॒व नहीं 
हैं क्योंकि ये सब माया हैं, स्वयं भ्रसत्‌ हैं, पर्यायरूप हैं और हेतु वाले हैं, 
किन्‍्हीं कारणोंसे ये सब उत्पन्न होते हैं । शरीर है, धन है, सुख है, दुःख है, 
शत्रु है, मित्र है, ये सब सहेतुक हैं, आदि अ्रंत वाले हैं । इनका आदि है और 
अंत है। पर पदार्थोका निमित्त पाकर प्रसिद्ध होते हैं इसलिए ये सब मेरे लिए 
श्रूव नहीं हैं। देह क्या चीज है? यहाँ परमार्थभ्रूत तो देहगत पृद्गल 
परमाणु है, जिन परमाणुवोंके संघात होनेसे स्कंघ पर्यायें बनती है और ये 
स्कंघ मायारूप है, परमार्थ नहीं है । यह माया मेरे लिए ह्र्‌व नहीं। धन 
क्या है ? अनेक पुद्गल परमाणुओंके संघातसे उत्पन्न हुए स्वर्ण चांदी, नोट, 
कागज, ताँवा, पीतल ये स्कंघ पर्यायें बनती हैं। ये स्कंध पर्यायें जिनसे इस 
जीव लोकको प्रीति है यह माया है। माया मेरे लिए श्र्‌व नहीं हैं। 

सुख दुखकी ब्रप्नू बता :--अ्रपने निशचल ज्ञान दर्शनात्मक आानन्दधन स्वरूप 
से खिगकर वाह्मय रूप, रस, गंध, स्पर्श गब्दोंमें ह/प्ट देकर उनके ज्ञान करनेके 
साथ रागद्वे ष बनाकर इष्ट अ्रनिष्ट बुद्धि करके सुख श्रथवा दुःख मानते हैं। 
वह सुख अथवा दु:ख परतः सिद्ध है। मेरा स्वरूप नहीं है। इसलिए प्रूब 

हर | 
नं प्राधार भ्रम :--शत्रु क्या है ? कोई जीव किसीका शत्रु है क्या ? 
एक भी जीव किसीका शत्रु नहीं है। द्रव्य है, चंतन्‍्य है भौर जैसा ' उनका 
उपादान है वैसा उनका परिणमत है सब जीव अपने अपने परिशणामनसे 
निरंतर परिणमते चले जारहे हैं। इसमें कौनसी गुजाइस है?” यह कंसे 
कहते है कि यह अमुकका शत्रु है कोई किसी दूसरे पदार्थों दूसरेके ग्रुण 
पर्यायमें प्रवेश नहीं कर सकता फिर कोई किसीका शत्रु कैसे कहलांया ? 
अपने आये हुए आराममें, विषयोंमें, भोगोंमें जिनका निमित्त पाकर कुछ 
बाघा हुई, अपने आपमें कुछ हीनता अनुभव की, वश उस ही शिमित्त श्ृतको 
यह ही अपना शत्रु मान लेता है। शत्रु मान लेनेसे कोई शत्रु बन नहीं जाता 
| ४ न 3 2 

42280 303902%/2 इसी प्रकार इस लोकमें मित्र कौन. है:? 
जब किसी जीवकी कोई श्रन्य जीव कुछ भी परिणति नहीं कर सकता, रुच 
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भी स्पर्श नहीं कर सकता तब फिर किसीका कोई मित्र कंसे ? सभी जीव 
अपने-अपने कपषायोंके अनुसार अपना परिणमन करते चले जारहे हैं। कोई 
मंद कपायका परिणमन कर रहे हैं कोई तीत्र कपायका परिणमन कर रहे 
हैं। वे परिणमन यदि अपने कषायोंमें, भोगोंमें, आराममें, निभित्त शत साधक 
हो तो उन निमित्तोंकों हम मित्र मान लेते हैं। वस्तुतः उनमें कुछ भी ऐसा 
नहीं है कि वे मित्र कहला सकें। वे भी चेतन पदार्थ हैं, परिणमते हैं। मित्र 
और शन्रुका नाता ही क्या ? और भ्रन्य भा जिन किन्‍्हीमें इप्टताकी बुद्धि हो 
वे मेरे कुछ नहीं हैं। ये तो अपने आपके स्वरूपके प्रदेशोंमें रहकर अपने 
आपका परिणमतन कर रहे है और अपने परिणामनका फल सुख या दुःख वे 
भोग रहे हैं। इसके ६2043 080 वे कुछ करतूत नहीं करते । हे 
अपने आपसे ही रहकर कट चक्कीका चलन :--यहाँ ये अपने ही प्रदियों 
सें विराजमान रहते हुए सर्व हिसावोंको लगा रहे है । वे जो कुछ करते हैं, 
अपनेमें करते है। पर किसीका भी किन्‍्ही वाह्य वस्तुवोंमें कुछ भी दखल 
नहीं है । मेरी आत्माके अतिरिक्त श्रन्य कोई चीज ध्रूव नहीं । फिर भी देखो 
इस देह और मुझ परमात्त्मतत्त्वमें कितनी भिन्‍नता है। मै आत्मा देह रहित 
हैं, परमपचित्र हूँ, मैं ज्ञानानतद भाव मात्र हूँ, और यह वेह, रूप, रस, गंध, 
स्पर्शका पिड है। यह अचेतन है, इसका और मेरा क्‍या सम्बंध है? सब 
अपने-अपने स्वरूपास्तित्त्वमें रह रहे है। और भी जितने पंचेन्द्रियके भोगोंके 
साधन हैं वे सव भी अपने निित्त नैमित्तिक भावोंसे अपने आपमें अपना 
परिणमन बनाते हुए स्थित हैं। किसी पदार्थसे मेरा कोई सम्बन्ध है। यह 
स्वरूपास्तित्त्व हृष्टि देकर कहा जारहा है और इस अन्तः मर्ममें जो पहुँचता 
है और इस पहुँचके कारण जिसके भेद बिज्ञान प्रकट होता है वह ही आत्मा 
अपने उपयोगात्मक क्र वका स्वाद लेकर आनन्द तृप्त रहता है और कर्मोका 
बिनाश करता है। उसके आगामी कर्म रूकते है, वह मोक्षके मार्गयमें लगता 
है | ऐसे ही जीवोंको हम धर्मात्मा कहते हैं। उन जीवोंकी उपासनामें अपना, 
तन, मन, धन, न्‍्योछावर करदो | रद 
ये मोही प्राणी घरके लोगोंकों ही अपना सर्वस्व मानकर श्रम किए जा 
रहे हैं। रात दिन अपने शरीरको कुटुम्बके लिए अ्पता योग:लगाए हैं । उन 
का तन, मन, धन सब अपने कुटुम्बके लिए है। जिस कुटुम्बके लिए अपना 
तन, मन, धन अपित करते है वे कुठुम्बके जीव अपने हितमें कितने . साधक 
हो सकते है। भ्रनुमान तो करो । साधक होना तो दूर है किन्तु राग और 
मोहका कारण बनते हैं, हमारी दुर्गतिके कारण बनते हैं। किन्तु ये सोक्ष- 
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सार्गी धर्मात्मा पुरुष, पंचपरमेप्टी इनकी उपासना, इनकी सेवा, इनके लिए 
अपना सर्वस्व समर्पश हो तो इस उपयोगमें हमें कितना लाभ होता है। 
श्रतुभव तो करो । 
धर्म ध्यानका झादर--धन कमनेसे उत्पन्न नहों होता। दुकान, मील, 
कम्पनी चलानेसे यह उत्पन्न नही होता किन्तु जितना धर्म किया था, पुण्य 
किया था उसके उदयसे ये सारी सामग्रिर्या स्वमेव श्राकर . प्राप्त होती हैं! 
इसका मूल कारण धर्मव्याव है। संसारके सर्व संकटोंसे भी दर होनेका 
मुख्य कारण धर्मध्यान है । इस आत्माकी सेवा, उपासना धर्म बत्सलता 
श्रादिक जितने भी धर्मके कार्य हैँ, इनके करते हुए हानि तो कभी हो ही 
नहीं सकती । यह धर्मकी ही बात चल रही है कि मेरा धर्म मेरा अनादि 
अनन्त चतन्यस्वभाव है। उसकी दृष्टि करो सो धर्मका पालन है। थह भेरी 
शक्ति, मेरा सर्वस्व मेरे पास अनादिसे अनन्तकाल तक सदा रहनेवाली है। 
इससे मुझे घोका नहीं मिल सकता । मेरा यह झ्ानस्वरुप मुझे; धोका देते 
वाला नहीं है। प्रत्युत श्रानन्दका ही देनेवाला है। एकतो यह मेरा ज्ञान- 
स्वरूप सदा रहता है इसलिए इसके वियोगकी शंका ही नहीं है। कदाचित्‌ 
यह मेरा प्रभू, मेरा यह ज्ञानस्वरूप मुझसे अलग हो जाय तो में क्या करूँगा 
ऐसी शृंकाकी बात रंच भी नहीं है । ही 
मेरा प्रभु सदा मेरे कल्योंएफे लिए उद्यत--इस प्रभुकों हम जान पाये 
भ्रथवा न जान पायें किन्तु यह प्रभू मेरा भला करनेका ब्रत लेकर अ्रनादिसे, 
मुझमें बैठा है और इसकी अन्तरध्वंनि यह है कि रे उपयोग तू मुझे जाते 
अथवा न जान, मैं तो तेरा कल्यारा करनेके लिए अनादिसे अव-त्क और 
अनन्तकाल तक सतत्‌ रह रहा हूँ ! जरा मेरी ओर हृष्टि तो करले | तेरा, 
सदाके लिए कल्याण होगा । किन्तु विषय वासनाोंमें मुछित हुई यह मेरी' 
हष्टि इस मेरे प्रभुकी ओर मकुकती नहीं है। यदि भूक 8! तो कल्याण है || 
मोहकी श्रहितकरता--परन्तु रंसारीजनोंके उपयोगंमें कुटुम्ब धन मित्र 
रिश्तेदार निरन्तर ऐसी हृढ़तासे संस्कारोंमें बने हैं कि ये श्रपनेको सबसे , 
निराला ज्ञानमात्र कभी अनुभव नहीं कर सकते । किन्तु याद रखिए कि 
जिन पुद्गलोंगें हम भ्रूल रहे हैं, भठक रहे हैं, जिनको अपना मान रहे हैं।' 
यह कुछ भी हितकर नहीं हो सकता प्रत्युत अहित ही वनेगा। जो स्वयं 
मोही है, स्वयं वासनाप्रों वाला है। स्वयं भोगोंका इच्छुक है उचकी भात्मा 
अ्न्यके लिए भी हितकारी कैसे हो सकती है। मेरा प्लव जगतमें अन्य 
कोई नहीं । एक उपयोगात्मक शुद्ध आत्मा ही मेरे लिए श्रव है। जो मेरे: 
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लिए ध्र्‌व है'ऐसा वह शुद्ध परमात्मदेव यहाँ न हो, अन्यत्र हो ऐसा नहीं 
है। यहाँ अभी स्वयंही यह आत्मा मौजुद है। आप अपनी भावनामें निरखो 
कि यह जुद्ध भ्रात्मामें अ्रभी ही मौजुद हूँ । + 
द्रव्य शुद्धताका भाव--शुद्धकी बात सुनकर रागद्े ष रहितके रूपसे अपना 
ध्यान नहीं करता । यहाँ शुद्धका मतलब रामद्वेष रहितपनेका नहीं है । 
उसकी चर्चा ही नहीं है। रागह् घ होता, राम प ने होना, यह जीवका 
लक्षण नहीं है। ये जीवकी दशायें हैं। कभी रागद्व ष विकार होते है, कभी 
नहीं होते हैं। रागठ् घका होता न होता जीवका लक्षण नहीं है। 
' किन्तु प्रत्येक वस्तुका लक्षण स्वरूप चतुष्टयंसे होना और पररूप 
चतुष्टमसे नहीं होना है। यही असाधारण लक्षणोंको बतानेकी 
कुन्‍्जी है। अपने आपके स्वरूप सर्वस्वकों इसप्रकार निहारो कि 
यह मैं आत्मा समस्त परद्रव्योंसे अत्यन्त पृथक हूँ और यह मैं स्वयं अपने 
अस्तित््वके कारण जैसा हूँ, लो यह हूँ, इसप्रकारेंके एकत्व विभक्त आत्म- 
स्वरूपकी दृष्टि बने तो वहाँ धर्म होता है। धर्मका बड़ा अ्रमिट प्रभाव होता 
है पर जिस पद्धतिमें जिस हृष्टिमें धर्म होता है वह पद्धति दृष्टि हमें गाना 
' चाहिए। 
. भ्रन्‍्य विस्मरणका सन्देश--मेया,. स्वातिरिक्त श्रन्य सब उपयोगोंकों छोड़ 
दो । परिवार, घन, इज्जत, पोजीशन, सव वातोंकों बिल्कुल भुलादो, इसकी 
वासना रखते हुए परम ज्ञानका अनुभव नहीं हो सकता है । जैसे एक म्यान 
' में दो तलवारों को रखते नहीं बनता है इसीप्रकार एक उपयोगमें विपय- 
: कपाय भोगना और ज्ञानानुभवका पाने करके शअ्रमृत स्वाद लेना ये दोनों 
बातें नहीं हो सकती हैं। इस धृलिसंसारमें विषयभोग करते हुए, तृष्णार 
: करते हुए, पंचेन्द्रिय भोगोंमें आशक्त रहते हुए इतना समय तो गुजर गया, 
पूर्व॑भवकी बातोंकों भी छोड़दो, इस भवकी बातें देखो तो जन्मसे लेकर ग्रव 
तक इस जीवने उद्यम क्या क्या नहीं किया, जब जिप्तकी सम कमें जो भोग 
आया उसके लिए निरन्तर अ्रमर है। और जहाँ मोह बसाया वहाँ लोकको 
. अपना समझा । और वे मत, वचन, कायको समझा आया, कभी भी अपने 
* आपके एकत्त्व विभत्वका अनुभव नहीं किया । सो कितने खेदकी बात है कि 
जो बातें मेरे लिए अहितकर हैं उनमें तो दौड़ लगा-लगाकर पहुँचते हैं 
. और जो चीज मेंरे लिए हितकर हैं उतकी ओर जराभी रुचि करनेका 
यत्न नहीं होता है । । 


समुध्य भवके ये दुर्लस साधव--श्राज यह मनुष्यभव पाया, कितने दिन 
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व्यतीत होचुके ? किनना जीवन ओर क्षेप रह गया ? अ्रनुमानतः कोई १० 
वर्ष मानता है, कोई ५ वर्ष मानता है। वैसे तो कलको कोई नहीं कह 
सकता । यदि कोर्ई कलकों ही कहे कि कल तक वुम्हारी मत्यु नहीं तो वह 
अनगितते वर्षो तक नहीं मर सकता क्योंकि कल तो सदा भाता ही रहेगा। 
मृत्यु तो अचानक ही होती है । फिर यह जो जीवन है इसका क्षयभरका भी 
भरोसा नहीं है । क्रिन्‍्तु यह कल्याणके लिये बहुत साधक जीवन है। इसमें 
मन प्रवल मिला है। यह इच्द्रिय श्रायु सब साधन उत्तम मिले हैं जिससे हम 
अपने हितका व भ्रहितका निर्णाय कर सकते हैं श्रौर श्रहित की छोड़कर हित 
को पहिचान सकते हैं ऐसे इस उत्कृष्ट जीवनका हम कितना दुरुपयोग कर 
रहे है ? ख्याल तो करो कि हमें करना क्या चाहिए था और क्‍या करनेमें 
लग गये हैं । 

परययिकी शान ध्यर्य :--इस पीजीसन को धूलमें मिला दो । मैं सेठ हैं, मैं 
धनी हूँ, मैं त्यागी हूँ, मैं इतनी पोजीसन वाला हैं, अरे ये सव मायाके बबूले 
हैं। यह परमार्थभुत तत्त्व नहीं । इसका विस्मरणा करते जावो, अपने भ्रापमें 
बसे हुए श्रनादि अ्रनन्त अरहेतुक स्वतः सिद्ध ज्ञानमात्र निज स्वरूपका दर्शन तो 
करो । सबसे भ्रत्यन्त भिन्न इस परमात्मतत्त्वका आश्रय तो लो । फिर देखो 
कि भव-भवर्के संचत कर्म करते हैं या नहीं । आज जो हम ग्रीपकी भूमिका 
कर्म बस रहे हैं वे कर्म भाव दुःखके कारण बन रहे हैं इनके रहते हुए पोजी- 
शनका क्या अभिमान । 

स्वरुप स्मरणको महिमा :--ऐसे श्रसंख्यात भावोंके संचित कर्म लाख-लाख 
दो दो लाख करोड़ों वर्षोके नहीं, भसंख्याते वर्षोके कर्म अपने निजस्वरूपके 
झवलीकतसे ध्वस्त हो सकते हैं केवल अपने ज्ञान स्वरूपके अ्नुभवसे ही ये 
भव्र-भवके संचित कर्म घ्वस्त हो सकते हैं। हमारे उपद्रवोंके विनाशका 
उपाय कोई दूसरा नहीं है! है। अपने आपका ध्रूव जो आरत्मस्वरूप है उसको 
प्राप्त करो, वही शुद्ध आत्मा परसे निराला अपने आपमें तन्‍्मय है। यह मे 
ध्रुव हैं, सो यद्यपि ये श्रप्नूव शरीर आदिक उपलब्यमान हो रहे है। मेरे 
पीछे पड़ गए हैं, इस दलदलमें यह ग्रात्मा फस गया है, इसमें कट है तिस 

श्म्न्य तो मंभर नहीं है । ॥े 

पर भी किसी पायी व मे व5 ये दहे पहिते हुए कपड़ोको भी पर 
जावो | आख़िर तुम तो इनके प्रदेशोंसे बाहर हो न? इसका झ्याल छोड़ 
दो और ज्ञानोपयोगका, ज्ञानकी चर्चाकर, ज्ञानके स्वरूपके दर्शनमें खूब उर्धत 
हो जाओ जिसके प्रतापसे यह शरीर भा विस्मृुत जायगा। यह शरीर भी 
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श्रापके उपयोगमें न रहेगा । इस. सबको भूलकर केवल ज्ञानको हृष्टिमें देते रह 
जावो तो देखो कैसे भार रहित झ्रानन्दमग्न अपने प्रभुके दर्शन होते हैं। ये हैं 
तो रहें पर इनकी शोर दृष्टि न द्रो तो ये न रहनेके वतौर हैं। और कुछ 


समय बाद रह भी न सकेंगे । हु 34000 0 
परसे अलग होनेके उपायका एक हृष्ठांत-न भैया ! ये परद्रव्य मेरे पीछे 


कब तक पड़े हैं जब तक हम इन परद्रव्योंकी ओर दृष्टि देते हैं। रास्तेमें 
चलते हुए कभी कोई कुत्ता मिल जाता है न और उसको अगर सू-सू करो, 
पुचकारो तो वह पीछे लग जाता है। यह पीछे लगा रहेगा जब तक आप 
का प्रेम पाता रहेगा। आपके पीछे पड़ गया तो आप सोचेंगे कि यह 
जात पर पड़ गया है। जब घर तक चलेगा तो इसकी रखवाली करनो 
पड़ेगी । यह सारा मंफट दन जायगा । इसको अश्रलग करना है तो आप उस 
की उपेक्षा करदें। उपेक्षा करनेके बाद भी कुछ समय तक आपके पीछे 
चलेगा पर निरन्तर आपकी उपेक्षा बनी रहेगी तो वह कुत्ता कहाँ तक पीछे 
चलेगा ? मील दो मील चलनेके बाद व स्वयं श्रपनी कल्पनाओ्रोंके मुताबिक' 


किसी जगह बिखर जायगा, निकल जायगा।.. _ है 
परसे श्रलग होनेका श्रमोष उपाय--इसीप्रकार ये शरीर और कर्म मेरे 


पीछे लग गये हैं । क्यों लग गये हैं ? मैंने इनका आदर किया है। इनकी 
मैंने रुचिकी, इनसे मैंने हित माना । इस शरीरके पोषणमें भ्रपना उपयोग 
जो कुछ किया है सो शरीरके खातिर किया है श्रभीभी घरमें समाजमें जो 
कुछ थोड़ी लड़ाई हो जाती है, मैं इतना काम करता हूँ, यह कुछ काम नहीं 
करता है। भ्रक्सर घरोंमें हो जाता है न? ये क्‍यों आकुलतायें आयी । 
यह खोटा विचार क्यों आया ? यों झ्राया कि हमें अपने शरीरका मोह है। 
शरीरमें मोह हुआ कि यह मैं हैं, उसे श्रारामसे रखनेमें हित है। ऐसे जो 
पर्यायबुद्धिर्प मिथ्यात्वका विप पी लिया है इसकारण ये घबराहट, 
बेचैनी, आकुलतायें आदि उत्पन्न हो गई हैं। यह शरीर ये कर्म मेरे पीछे 
कब तक लगे रहेंगे ? जब तक कि इनका आदर करते हैं। इनसे दूर होने 
का उपाय क्‍या है ? इनका आदर छोड़ो, इनकी उपेक्षा करो, शरीर, धन, 
आदिकी उपेक्षा कर चुकनेके बाद भी ये कुछ समय तक पोछे लगे रहेंगे । 
लगे 5485. पर इनकी ओर मुड़कर भी न देखू', अपने ज्ञानमात्रे स्वरूपके 
अनुभवमें रह तो कुछ समय बाद ये अवश्य मुभसे अलग हो जायेंगे । 

हृष्ठिका स्वाद--मैं इस अ्श्नूव शरीरादिको जो उपलभ्यभाव हैं, एक 
क्षेत्रावगाह है, लगा हुआ है तिस परभी मैं उस अप्न वको नहों पाता हू । 
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न देखता हूँ । मैं तो एक ध्रुव शुद्ध श्रात्माको ही प्रात करता हूँ । जैसी 
हृष्ट होती है वैसाही मैं स्वाद लेता हैं । हम किसी जगह बैठे हैं उस जगह 
का स्वाद नहीं आयगा किन्तु हमारी हृष्टि जिस ओर लगी है उसका स्वाद 
आयगा । मन्दिरमें भी बैठे है किन्तु हृष्टि परिवार मित्रजनोंमें लगी है। तो 
मोहका स्वाद श्रायगा । शौर बेठे हों घरमें किन्तु गृह समागम ये सारे 
भंभट लग रहे हैं और सर्वसे विनिमृ क्त मात्र अपने आत्मस्वरूपकी धारण 
में आपकी उत्सुकता लगी है तो स्वाद आयगा अपने श्राप ज्ञानरसका 
जैसी दृष्टि होती है वैसे स्वाद आता है। इसलिए इस गृहस्थीके समागमकों 
भी भुलाकर किसी क्षरोंं यदि आपने अपने ज्ञानानन्दस्वरूपका अनुभव किया 
तो आप उस समय गृहस्थ नहीं हैं, उपासक हैं। और यदि बृत और तप 
धारण करके, संयमके श्रम करके भी हृष्टिभोग साधनामें लगी है तो आप 
को स्वाद इस शुभमार्गका न आयगा किन्तु उस विषका ही स्वरूप झायगा। 
ज्ञानरसके स्वादका प्रयोग--भैया ! इसे ज्ञानामृतके स्वादके लिए सबको 
भूल जावो, मैं कैसी पोजीसनमें पड़ा हूँ, इसका विस्मरण करो । मैं तो देह 
से रहित है, में तो परेशानियोंसे परे हूँ। प्रूव, निरंजन, निविकार ज्ञान- 
मात्र हूँ । ऐसे अपने ज्ञान रसका स्वादलो और इन सव वातोंको , भूल जावो 
तो देखो एक श्रनौखी अ्रलौकिक दुनियाँमें आप पहुंचेगे, जिसका श्रनुभव कर 
के आप भअन्तरमें यह मान उठ गे कि मैं कृतकृत्य हो चुका । मेरेको करनेके 
लिए इस लोकमें कुछ काम नहीं । ऐसे अपने आपमें बसे हुए खजानेका उप- 
योग तो करलो और इस दुर्लभ नरजीवनकोी सफल करलो | 
*.. परकी व्यवस्था श्रसंभव--लोकमें पदार्थोकी सत्ता जुदी-जुदी है तभी तो 
घरमें बीसों मनुष्य रहते हैं कोई कभी पैदा हुआ, कोई कभी मर गया, कोई 
कभी सुखी, कोई कभी दुःखी हुआ । कोई व्यवस्था नहीं बन सकती, कोई 
चाहे कि हम अपने घरकी बहुत बढ़िया व्यवस्था बनालें तो यह आत्म” 
व्यवस्था नहीं बन सकती किन्तु चीजें सब न्यारी-न्यारी हैं। जब जिसे पंदा 
होंना है पैदा होता है और जब मरना होता है मर जाता है । उनकी भी 
व्यवस्था यह जीव नहीं बना सकता है। जैसे हम इतना वेभव बढ़ाते, 
इतना धन संचय करनलें, अ्रमुक-प्रमुक प्रकारका उपाय - बनालें, . सो कोई 
व्यवस्था नहीं कर सकता है। जिस किसीकी व्यवस्था हो रही हैं उसके 
करनेसे नहीं बन रही हैं, वह तो पूर्वकृत कर्मों का उदय है। कोई जीव चाहे 
कि हम व्यवस्था बनालें तो यह उसके हाथकी वात नहीं है। इसके बलकी 
धांत तो भावोंकी व्यवस्था बनाना तक है। बुरे भाव न करो, शुभभाव 
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बनाओ, ज्ञानमार्ममें, मोक्षमार्गमें श्रपनेको लगाओ । विषयकषायोंमें भ्रपनेको 
जुटाए, विवादमें, भगड़ेमें विपयोंमें जुटाए इतना ती यह कर सकता है, पर 
बाहरी चीजें उसकी मंसाके मुताबिक नहीं बनी रहती। जंसा मैं 'चाहूँ तेसा 
बन जाय कोई इतना अधिकार हमारा “किसी जीवपर नहीं है'। जो व्यवस्था 
हो रही है वह हो रही है, उसमें कारण है पूर्वक्ृत कमक्रि विपाकका 
उदय । ऐसा क्यों है ? योंकि परपदार्थ जुदा-जुदा है, जीव भिन्न-भिन्न हैं और 
जैसे जीव जुदा-जुदा है तैसे यह जो पदार्थोका संग्रह मिला है घर, द्वार, 
घन वैभव आदि ये सब जुदा-जुदा परमाणुओंके पिण्ड हैं ।' 

- धर्मकी नीव यथार्थ श्रद्मा-भया ! ऐसा निर्णय करो कि मैं झ्रात्मा समस्त 
परद्रव्योंसे न्यारा हूँ। मैं शुद्ध आत्मा हूँ । यह मैं ज्ञान और आनन्‍्दके सिवाय 
और कुछ नहीं कर सकता हूँ । यह विश्वास हो तो धर्म होता है। यदि यह 
विश्वास नहीं है तो'धर्म नही होंता है। सबसे मूल बात कही जा रही है, 
जिस बातके 'पकड़ लेनेसे आप निर्भय हो जायेंगे । यदि ज्ञाववल है तो लेटे 
हुए भी श्रापको धर्मलाभ मिलता रहेगा । अपने आपमें ऐसा विश्वास बनाओो 
कि यह्‌ मैं आंत्मा'केवल अपने ज्ञान 'व आनन्द भावको कर सकता हूँ, दूसरेके 
किसी भी कामको करनेकी मुझमें ताकत 'नहीं है। इतना विश्वास है तब 
मन्दिरमें, दर्शन पूजनमें,स्वाध्यायमें श्राप धर्म लेते चले जायेंगे । और भीतरमें 
यदि विश्वास नहीं है, उल्टा श्रद्धान है कि मेरे कुटुम्ब है, परिवार है, इन पर 
मेरा अ्रधिकार है, जेसा चाहूँ वेसा इनको बनादूँ, यदि भीतरमें ममता और 
अहंकारका रग लगा हुआ है तो धर्मके नामपर कितने ही काम कर डालो 
धर्म नही मिले सकती है। सो अपने श्रापको सबसे न्यारा ज्ञानमात्र निरखों, 
ऐसा निरखनेसे क्या होता है, इस बातका निरूपण इस गाथा।ें करते हैं । 

/ ' ' जो एवं जाखित्ता भादि परं श्रप्पं विसुद्धप्पा । ि 
सागाराणागारों 'खबेदि सी मोहदुग्गंठि ॥१६४॥ 
जिस किसी भी विधिसे मैं अपने आपको सबसे न्यारा जान रहा हैं, 
अपने शुद्ध भात्माके ज्ञानंस्वरूपमें लग रहा हूँ तो मेरा आत्मा शुद्ध हो जायगा 
आर्थात्‌ कार्य परमात्मा हो जायेगा ।... हे 

' बुर्तियावी शानसे लाभका श्रभाव--भेया, जरासी एक मोटी बात सोच लो 
'कि हमें क्या बनना है ? अ्रपने-अपने वारेमें यह सोचो कि हमें क्या बनना 
है ? बालंबच्चों वाले घनना है । अच्छा, वालबच्चों वाले वनकर फिर क्‍या 
'करोगे ? आगे क्या वनना है? जिन्दगी तो बिल्कुल थोड़ी है, 'बालवच्चों 

वाले ही बन लो । इनको थों उनको यों किया मानते रहो । कोई किसी गतिसे 


के है 
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झ्राया, कोई किसी गतिसे भ्राया, उनमें आ्रात्मायताको अ्रान्तिसे अपनेको चक्नूरमें 
फांस लिया । सारा जीवन चला गया, क्या लाभ मिलेगा ? उदूं इये बताओरो 
कि हमें क्या वनना हैं ? घनवान बनना है ? तो उससे क्या लाभ होगा ? 
लखपती होगए, मकान श्रादि बहुत होगए, घन वहुत होगया । भव क्या 
करोगे ? इज्जत बाला बनना है ? दस बीस हजार आदमी प्रशंसा कर देगे, 
और क्या होगा ? अच्छी पोज।सच वाला बनना है ? ग्रच्छी पोजीसन वाले 
भी वन गए। पर आत्मा तो वही है । ऊपरी बनावटसे कहीं विकारोंमे तो 
अन्तर न आ जायृगा । भैया ! अपने सत्य स्वरूपकी प्रीति नही हैं. तो क्लेश 
ही क्लेश है । लोगोंने मेरी वात न मानी, मेरे पोंजीसनके लायक बात न 
रखी इससे तो आकुलतायें नही मिट सकती | तुम्हारा उदद इय बताश्ो क्‍या 
बननेका है ? सोचते जावो कि सरकारमे मिनिस्टर बनना है, मन्‍्त्री बनना 
है ? वन जावों वन॒कर बतलाओ क्‍या करोगे ? श्रकुलतायें और क्लेश तो 
वहाँ भी बनते रहेंगे। सम्यम्श्ञात बिना श्राकुलता नही मिट्ती । 

,. यधार्थ उद्देश्यके चितनका भी चमत्कार--अच्छा, श्रव समतापूर्वक सोचों कि 
तुमको क्या बनना है ? ऐसा अपने मनमें सोचो कि हमें परमात्मा वनना है 
याने शुद्ध आत्मा बनता है, सर्वे विश्वका ज्ञाता बनना है, सत्य आनन्दमग्न 
बनना है, यदि इस उद्ँश्यकी कल्पनायें भी करो तो आपको कुछ संतोष 
मिलेगा । और और कुछ वननेसे लाभ कुछ नहीं मिलेगा । एक वीतराग, 

निर्दोष, केवल ज्ञानानन्दमय, शुद्ध स्वरूप बननेमें सर्वलाभ हैं। इससे जत्म- 
मरणके चक्कर समाप्त हो जायेगे। फिर 023 प्रकारका ४2 नहीं भरा 
सकता है। यहाँ पर सर्व संकटोंकी ही बातें हैं। भाज इस घरमें पैदा हुए 

कहीते घुम-फिरुकर | कदाचित इस घरमें न पैदा होकर, दूसरे घरमें पेंदा 
होते तो सर्व ममता, सर्व चितायें वहाँ भी लंगा बैठते । ता कौन तुम्हारा है ! 

किसे मानते हो कि यह मेरा लड़का है, यह मेरी स्त्री है? किसे क्या 

टी ? कोई ता? 

हें 5० न ! इस प्राणव्यामोही जीवने अज्ञानमें श्राकर 

मान्यताका बंधन बने लियो है कि जहाँ गया जो पर्याय पाई वही मैं हैं 

ऐसी ममताका यह मेरा है। आज मनुष्य हुए हैं तो हाथ पैरबाले लोगोंसे 

प्रेम बढ़ाते हैं और कदांचित घोड़ा-वेल होते तो ! क्या यह जीव घोड़ा बैंल 

वना नहीं । घोड़ा बैल श्रादिकी पर्यायमें वहाँ बछेड़ी, बछड़ा झादिको यह 

अपना मानता, उनमें- र॒मता । जहाँ जीव जाता है वहाँ म॒मता कर लेता है । 

ममता करने योग्य तो इस ढुनियाँमें है हीनहीं, मगर इस भ्रज्ञान भावके 
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कारण जहाँ यह जीव जाता है वहीं ममता बना लेता है। सो 
भेया पहिले उदृइय वनालो कि हमको वनना क्या है? भीतरमें 
सोचलो । कुटुम्बवाले बनकर भी शांति नहीं मिलेगी । - इज्जत 
वाले बनकर भी श्ाँति नहीं मिलेगी £ै। बहुत धनी हो जानेपर भी 
शांति नहीं मित्रेगी | या कैप्ता ही घर बना लेने पर भी शांति 
न मिलेगी। शांति तो तब मिलेगी जब यह उदूँश्य बन जायगा कि मुझे 
तो वीतराग, निर्दोषी, शुद्ध, स्वच्छ अपने स्वरूप रूप रहना है और हतसे 
भुझे प्रयोजन नहीं है । ऐसा शुद्ध उद्दे श्य का जायगा तो ज्ञांति मिल सकेगी 
अन्यथा शांति प्राप्त करनेका कोई मार्ग नहीं हैं । 

शुद्धात्मत्व प्राप्तिका उपाय--शुद्ध आत्मा बनानेका उपाय है भेद-विज्ञान । 
मैं जुदा हूँ, शरीर जुदा है। मैं ज्ञानमात्र आत्मा जुदा हूँ, ये रागद्व,प भाव 
जुदे हैं। जो मुझसे जुदा है, दोषरूप है, श्रश्न व है उसकी क्या प्रीति करना। 
मेरा यह ज्ञानमात्र आत्मा ध्रूव है। उसकी प्रीतिसे, उसकी प्रवृतिसे आनंद 
का विक्राश होता है । इसकारण अनन्त शक्ति चंतन्यमात्र परमात्माका 
एकाग्ररूपसे जो ध्यान होता है वही ध्यान मोक्षमें साधक होता है। 

परके घ्यानसे हितका 'प्रमाक--भैया, ध्यान निरन्तर हर एक कोई बनाए 
रहता है, कोई पुत्रोंका ध्यान बनाए हैं, वे चाहते हैं कि मैं बहुत ऊंचा वन 
जाऊं, कोई स्त्रीका ध्याव बनाए है कि यह कंसे प्रसन्न रहे । कोई धन 
वेभवका ध्यान बनाए है कि मैं धनी बन जाऊं । ध्यानके बिना कोई नहीं 
है । हर एकका ध्यान जुदा-जुदा है । वे बालक हैं, ये भी कुछ न कुछ सोच 
रहे हैं। जिनकी परीक्षा होगई है सोच रहे हैं कि पास होऊँगा कि नहीं ? 
अथवा जिनकी परीक्षा नहीं हुई वे सोच रहे होंगे कि पेपर कँसे होंगे ? कोई 
न कोई ध्यान यह बच्चे भी बनाए हैं। बच्चोंकी वात छोड़ो, ये भेड़, वकरी, 
पशु, पक्षी सव जीव कुछ न कुछ ध्यान बनाए हैं । ठीक है, ध्यान तो बनाए 


'हैं पर ऐसा ध्यात वनाश्रो कि जिस ध्यानसे शांति मिले। परपदार्थोामें कुछ 
परिणमन कर देनेवाला ध्यान शांतिका कारण नहीं है । 


निजका ध्यान हितफा हेठु :--यह ध्यान है कि मैं सबसे न्यारा हैं, परमात्म 
तत्व हूँ। मुझे परमें कुछ करने का काम नहीं है क्योंकि मैं परमें दुसरोंमें कुछ 
कर भी नहीं सकता हूँ | केवल भाव बनाता हूँ। परद्रव्योंमें कुछ कर देनेकी 
भावना न हो तो यह आत्मा अपने श्राप सुखी हो जायगा । जब अपने ज्ञानमें 


एक सामान्य रूपसे एक चेतन तत्त्वकी प्रसिद्धि होगी तो अशनादि कालसे 
बंधि हुए ये हृढ़तर कर्म भी मोह भी नष्ट हो जायेंगे । 


छाप 3. प्रबँनतार प्रवभव भ्रष्टम भाग 
. भौहकी गाँठ :--ये:जीव मोहकी- गांठ : लगाये हुए हैं ।.रात- दिन, जिसमें 
मोह है उसी में श्रपना. उपभोग वसायें.. हुए.हैं। जो इस दारीर का जो नाम 
रखे दिया उसीमें ऐसी कल्पना हो जाती.है कि मैं ग्रमुक ताम.बाला हैं, यहे 
फंसी हृढ़ वासना बनी है कि,सोते. हों, नींद में हों श्रौर कोई उसका नाम 
लेकर पुकारे तो कट नींद खुल जाती. है भौर दूसरे का नाम लेकर कोई 
बुलाए तो नींद नहीं खुलती है। ती अ्रपने-नाम की इतनी हृढ वासना .. इस 
' जीवमें बनी है। किसी ने इस ही नाम को लेकर कोई दो गालियोंकि दाव्द 
सुना दिया पा झाग लग जाती है,. झट, क्रोधसे श्राग बबूला हो जाता 
है.। यह क्या है ? यह नामका भोह है। मैं श्रमुक चन्द हैँ, में श्रमुक लाल 
बह जो नामकां मोह लगा है इसीसे की हैँ 228४ 2) हु 
..... मोह प्रेन्षिका भेद :--यदि यह जान. जाते कि मैं तो नाम: रहित, शुद्ध 
शानमात्र एक चेतनतत्त्व हैँ, जिसका किसीसे कोई वास्तां नहीं है.। ऐसा यह: 
मैं स्वतन्त्र प्रभु हैं। ऐसी ब्ृद्धि रहे तो . वाहरमें .कहीं कुछ भी परिणमंन “हो. 
उसे पेरिणमन से इसको बाघा नहीं: झा सकती ) सो , जब तक नामसे भी 
न्यारा, शरीरसे भी न्यारा और रांगरह-प कर्मोसे 'भी न्यारा.केवल शान प्रकाश 


मात्र मैं भ्रात्मा हैं ऐसा भीतर जब तक;- ज्ञान नहीं,.करता है तब तक - इसके 
मोहकी गाँठ नहीं खुल सकती 8 5 


/ भोहका फ्लेश भोहसे -मिंटना अ्रसंभव :--दुःख दूर, करनेका उपाय. मोह 
करके, राग करके नंहीं,हो सकता है। जंसे. खूनसे. रेंगा हुआ कपड़ा खूनसे ही 
धोना चाहें तो खूनके दाग नहीं मिटेंगे .क्रिन्तु. दाग.भऔर बढ़ेगे। इसी तरह 
हम भापको जितमे भी दुःख हैं वे सव मोह और . रागके कारण हैं। झ्ौर उन 
दुःखोंसे परेशान होकर मोह और रागके' करनेका हो उपाय किया जाय तो 
ब॒तलावो फिर क्‍या दःख मिंट सकेंगे और मोहसे ही दुःख हुआ और : दुःख 
दूर करने के लिए मोह ही करंते हो तो दु:ख दूर नहीं हो सकता । चाह डुःस 
दूरे क्रनेका श्राज उपाय बना लो या अनन्‍्ते भव अमर करके फिर भविष्य 
बना लेना | दुःख दूर.कंरनेका उपाय एक ही किस्मका है सबसे न्यारा अपने 


: को समझो 4 इसी को कहते हैं शुद्धका दर्शन अपने आपको न्यारा जाने विना 
इसकी श्राकुलंताएं दूर नहीं ही सकती | 


 _. यपाथ-शानका फेल २--भंयां ! अपने को स्थारा समझ जाने का फल जया 
है? शुद्ध ्रात्माके: दर्शन: होनेकां फंल क्या है ? वह. फेल है मोहकी गाट्का 
कट जाना । जब तके मोहकी गाँठ नेहों टूंढती तब तक इंस गांठ में गढ़ा.हुआा 

यह जीव धर्मका पालन नहीं कर: सकदठा;) जगतमें जितना भी सुख मिलता 
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है वह सुख धर्मके प्रसादसे मिलता है, वह धर्म सुगमता से कैसे मिलता है? 
वह ज्ञानसे मिलता है। देखो कठिनाई की बात कि संसारका बड़ा वैभव 
सच्चे ज्ञानसे मिला करता, है किन्तु इस मोही जीवमें सच्चा ज्ञान न करके 
प्रमाद किया है | कुछ खर्च करनेकी बात नहीं कही जा रही है, कुछ परिश्रम 
करनेकी बात नहीं कही जा रही है, कुछ श्रम करानेकी बात नहीं कही जा 
रही हैं किन्तु श्रपने ही भीतर बसे हुए एक शुद्ध ज्ञानका काम कर लो श्रर्थात्‌ 
सत्य-सत्य जान जावो कि परपदार्थ न्‍्यारे हैं। किसीसे मेरा सम्बन्ध नहीं है 
कोई सुधरे इससे मेरा सुधरना नहीं होता कोई बिगड़े उससे मेरा विगड़ना 
नहीं, ऐसा सही ज्ञान कर लो तो इस सही ज्ञानके प्रसादसे श्रनन्‍्त श्राननन्‍्द 
प्राप्त होगा । कितनी सरल और सुगम बातें इस -जीवके कल्याणके लिए हैं 
कि जैसा वस्तुका स्वरूप है तैसा जान भर जावो कल्याण तो अपने श्राप 
अवश्य होगा । 
मोहकी पेशाचिक लीला :--भैया, इस जीवके श्रागे मोह पिशाच लगा है 
इस कारण वह सही ज्ञान पर नहीं डट सकता | यह जिस चाहे को मौन 
वैठता है कि यह मेरा है। जैसे कोई पागल पुरुष किसी सड़क के किनारे कुयें 
पर बैठा हो, रास्तेमें मोटर वाले निकले उनके प्यास लगी, वे कुयें पर पानी 
पीने लगे । यह पागल क्या सोचता है कि मोटर मेरी है, और मोटर वाले 
पानी पीकर चले जाते हैं वह पागल सोचता है हाथ मेरी मोटर चली गई । 
जब गे आई तो समझा कि सेरी है और जब चली गई तो क्लेश 
करता है। 
गृहस्थका मुख्य तप :--गरहस्थीका सबसे बड़ा तप क्‍या है ? जो समागम 
मिले हैं उन्हें यह मानना कि ये मिठ जाने वाले है और जब तक हैं तब तक 
मेरे नहीं है। इनसे मेरा हित नहीं है। ऐसा विचार रहे समागम के रहते हुए 
भी तो उस गृहस्थी को कष्ट नहीं हो सकता है और कर्मोका क्षय बराबर 
चलता रहता है। सब ज्ञानोंसे बड़ा ज्ञान यही है कि पदार्थों का स्वरूप न्यारा 
न्‍्यारा उनके अपने-अपने स्वरूपमें देखो। किसी पदार्थसे किसी दूसरे पदार्थ 
का किसी प्रकारका सम्बन्ध नहीं है। सब पूर्णा स्वतन्त्र सत्ता वाले हैं । ऐसे 
इस सम्य ज्ञानका फल इन जीवोंके मोक्षका मार्ग है । 
लोकिक स्वतन्त्रतामें मी सुख की झलक :--भ्रभी देख लो बच्चे लोग जब 
तक स्वतत्त्र हैं; शांदी नहीं हुई तब तक ये कितने प्रसन्न हैं और जब इनके 
बंधन हो जायगा चिन्तन हो जायगा कि वे एक दूसरेकी आत्मा को कैसे 
प्रसन्न करें ? भ्ररे कहाँका कौन आत्मा है, कहाँ श्रम रहा है, इस जगतमें 
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किसी श्रात्माका कुछ पता भी है ? श्रचानक अपरिचित श्रौर श्रत भी अपरि- 
चित श्ात्माके स्वरूप को कीन जादता है? पर को देख कर यह कत्पना 
किया कि यह मेरी स्त्री है, यह मेरा प्रुध है पर वास्तवमें परिचय किसीका 
नहीं है। अरब बंधनमें बंध गये । श्रव्य वह कला नहीं रही कि जो वनपनमें 
रबय॑ झानन्द भोगते थे । अब पराधीनता श्रा गयी | भ्ौर कद दिल व्यतीत 
होते हैं कुटुम्ब बढ़ जाता है तो श्रौर पराधीन हो जाते है । 
बुर्लेम साधनों फे सदुपयोगफी प्रेरणा :--मैया, चालीस लाख योतियाँमें 
अमण कर करके बड़ी दुर्लभलतासे यह मनुप्य देह मिली है ।मिली तो 
इसलिए है कि यह धर्मका साधन करके संसारके कप्टोंस सदाके लिए हट 
जावे | यह मनुष्य शरीर मिला तो इसलिए था किन्तु करने वया छगे है कि 
मोह ममतामें ही मस्त हो गए, दो चार जीवोके अ्रत्नन्न रखनेमें ही मस्त हो 
गए उनको सुख्छी रखनेकी चिन्तामें मस्त हो गये है । काम विल्कुल विपरीत 
वन गया है । सो काम तो चल ही रहा है पर अपने २४ घंटेमें २ घटेका 
समय ऐसा फ्री रखो कि जिसमें श्रात्माकी ही बातें, झानकी ही बातें करों । 
इतने समयमें सब प्रकारके विकत्पोंकों त्याग कर अपने आपमें अपने धर्मवी 
साधना करो | इतनी हिम्मत बनाओ, रात दिन मोह ममताके स्वप्नोंहीमें 
क्‍यों बिता रहे हो । इस रफ्तारसे तो श्ात्मा को शान्ति न मिलेगी। इस 
कारण कुछ ज्ञानकी शोर बढो, आत्म चिन्तनकी झोर बढ़ो, और ज्यादा ने 
बन सके तो एक आसनसे देठकर ऐसे विश्वामसे स्थित हो जावों कि झुभे 
विसी पदार्थवा चिन्तन नहीं करना है, मुझे अपने ज्ञानमें किसी परपदार्थ की 
नहीं लाना है। देखो अपने शाप ही 2द्ध ज्ञान और शानन्दका तिकास होगा। 
भोहकी गाँठ संकटके हूर करनेका उपाय :--लोकमें जितने भी संबठ हैं वे 
सब मोहकी गाँठके संकट हैं। किसी भी प्रकार यह मोहकी गाँठ टूटे तो इसको 
शान्तिका मार्ग मिल राकता है । मोह वैसे नप्ट होता है इसका उपाय पहिले 
कई गाथाश्रोंमें कहा है श्र्थात्‌ भेद विज्ञानसे मोह दूर होता है। धन वेभव 
सम्पदास अपनेको न्‍्यारा समझो, कुटुम्व परिवारके परिग्रहसे अपने को न्यारा 
समझो | एक क्षेत्रावगाहमें रहने वाले इस शरीरसे अपने को न्‍्यारा समझो 
और ज्ञानावर्णादिक द्रव्य कर्मोसि अपने को न्‍्यारा समझो, राग है प विकार 
भावोंसे अपने को न्‍्यारा समझो छुटपुट ज्ञानों को अपनेसे न्‍्यारा समझो और 
स्वाभाविक भी परिशमन है फिर भी वह एक समय रह कर खिरजाता रा 
इस कारण उससे भी न्‍्यारा समझो | एक ध्र्‌व ज्ञायक रवभाव हूँ मैं य 
अपने आपको निरखना मोह को दूर करनेका उपाय है । 
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इस उपायके बारनेके पश्चात कसा फल मिलता हट से बातवाग निरूपशा 

इस गाथामे करते हैं । 
जो शिहदमोीहमंठो रागषदोसे सदीय सामण्णे। 
होज्ज समसुहहुकों सो सोकव्े भ्रश्ययं लहूदि ॥१६ 

जो महात्मा भोह ग्रन्यिको नप्य करके और राग हे पोंका क्षय करके 
ध्रामण्यपदर्म रहता है,समता भावमें रहता है वह सूख दःखर्म समान परिणाभ 
रखता हुआ प्रविनायी युख्त को प्राप्त हीता हे 

रणद पके कमरा भूष्त हेतु मोटका धप :--मोहवी प्रन्थिका क्षपण होनेसे 
रागदे पोंका क्षपण होता है। जैसे बृूक्षकी जड़फे विनप्ट होनेसे पुष्प पत्तों 
भ्रादिका हरापन नप्द होता है इसी प्रकार मोहके नप्ट होनेसे राग ह प॑ सप्ट 
इुम्ता करते हैं ब्योंकि राग है प भावोंका मूल तो मोह हैं। मोहके माने हे दो 
पदार्थों में सम्बन्ध समझना । जैसे मेरा शरीर है, मैं शरीर हूँ, मेरा घर है, 
इस प्रकार अनेक पदार्थों में श्रमता सम्बन्ध समझना इसका सो नाम मोह है 

गर कंपाय विषय परिणाम हो जाय यही हूँ राय हंप। राग हंप को 
सींचन वाले मोह कर्म हूँ ॥ तो जब मोहका क्षय हो तो रागयह पोंका क्षय 
झपने प्राप हो जायगा | रागह पोंसे ही दुःस्त है और राग हे प जिसे दूर 
एरना है उसे अपना मोह दर करना चाहिए। तो मोहके बिनाण करने से 
मोह गूलक जो राग हे प है उनका विनाक्ष होता है। 

सभताडझा घूत रागद पडा प्रक्षेय :--भेवगा, जद राग ह पष समाप्त होगे सो 

सुर शोर इुःस्म समान परिणाम हो हो जायगा। यह भेरा धन है, यह मेरा 
नया है; बह मेरा लड़का है, यह भाई का लड़का है। इस प्वारका दुविधा- 
पन बरसों हो गया ? राग द्वेषके कारण । अपने बालक राग है, दूसरे बालक 
से राग नहीं है सो दो वादे हो जाती हूँ। नहीं तो धरने चच्चे और जगतके 
जितने भी जीव ह। वे सव जीव एक समान हैं। चाहे हम आप हों, चाहे 
बह प्रभु हो, चाहे पेह वगेरह एकेन्द्रिय जीव हों, सब जीव द्रव्य एक 
समान ६। भरे राय ईए होते हैं तो उसमें दुधिधा ही जाती हैं कि यह मेरा 
७ गा दूसरेक्य है, यह भला है, ग्रह बुरा है । तो जिन साधजनोंदे राग हैं 
समाप्त हूं। गये उसकी छग्य ब्रतश्रोंम तो समता है ही, धपने धापमें उत्पस 

सूत्र आर दुएउक परिणाम भी समता धझातठी है । 

पस्यवाका मूल समता :--जहा सुस हु:सया समान भाद शोगा वहाँ पश्म 

मध्मर्थता प्रदाट होनी यम मध्यन्ध हो गया साथी हो गए । गवाह ही 


अदा बे  इह शंदार (4 कल श्तातः से 
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तो किसीके पंक्षकी बात नहीं कहता | जैसी बात घटी है चैसी वात जो 
कहता है । उनका ही नाम गवाह है अर्थात्‌ गवाह न उधर रहेगा न इधर 
किन्तु बात जैसी थी उस सही बोत को बोलता है। ऐसा मध्यस्थ परिणाम 
रूप जो श्रांमण्य हैं उस श्रामप्यमें यह निर्मोही स्थित हो जाता है श्रौर जब 
समता पंरिणाममें स्थिति हो तो उससे श्रनाकुलता उत्पन्न होती है। आाकु- 
लताएं क्यों हैं? समता परिणाम नहीं है। श्रभी इस गाँवमें ही मेलेमें देखो, 
नुकसान हो गया है तो उस नुकसान को हृदयमें बेठाये हैं और अपने घर्म 
कार्य को भी भूल बेठे हैं। नहीं तो यह सोचना चाहिए कि जो छति हो गई। 
सो हो गई, होना था | भौर बहुतसे ऐसे जीव हैं जो तुमसे भी अधिक दुःखी 
हैं। उसके दुः:खकी कल्पनाएं तो करो । उन्हें अधिक दुःख है मगर इस जीव 
को राग द्व प मोहके परिणाम चैन नहीं लेने देते हैं। यदि राग ह प॑ _मोहके 
'प्रिणाम न हों तो इतनी बेचैनी न हो पर ऐसी पर्याय बुद्धि लगी हैं कि 
उसका जो कुछ सर्वस्व है वह-धन है। धन गया तो जान गया, जान वेसे 
छोड़ा नहीं जाता चाहे धन भी चला. जाय, मगर इतनी 'चिन्ता रहती है, 
आशक्ति रहती है कि धर्मका अवसर ही नहीं मिलता है । 
“ जन्मका सदुषयोग घर्मघारणख :--भेया ! बतलावों यह, मनुष्य जन्म पाया तो 
“इसकी क्या. सदुपयोग है? इसका सदुपयोग है घर्म । धर्म ही समता परिणाम 
का उपाय हो सबता हैः। धर्म करो तो तुम्हें धन भी अ्रगायास मिलेगा समय 
है तो क्या, सम्पदा मिटती है तो क्या रहती है तो क्या, जितनी सम्पदा है 
'उत्तनी ठीक, न हो तो ठीक । जित कर्मों के उपायसे हम आप उत्पन्न हुए है 
- कर्मो का उदय इस जिन्दगो को पार करेगा, और भगवानकी भक्तिसे हमें 
'यहे भांवना भ्रांनी चाहिए कि हे प्रभो ! कब वह समय आये कि मैं शरीर, 
“कर्म, राग हू प भाव, परिय्रह सबसे व्यारा' होकर ' केवलज्ञान और आनन्द 
“रसमें लीन रहे । यह भावना तो होती ही चाहिए. जो गया वह पहिलेसे ही 
अलग्न:था )मेरी आत्माहीमें मिला हुआं नहीं। फिर उसका खेद क्या करे | 
भैया !.अप्रत्ते, ओत्मामें: वसी हुई उस निधि को देखो जिस निधिके प्रताप 
«से भगवान अंरहंत सिद्ध देव पूज्य हुए हैं, वीतराग सर्वज्ञ देव हुए हैं। 
7. दैवुका स्व॒कुप. :--नदेव क्या है ? देव वह है जिसमें ज्ञानका चरम विकास 
'हो, आनन्दका चरम विका. हो, आनन्दका चरम विकास हो और राम ह ५ 
: न हों, उम्का ही नाम देव है। देवका कोई अन्य मतलब नहीं हैं, वह तो 
-ऋषभ महावीर इत्यादि पुरुषोंकी पर्यायमें श्राये हुए आत्माने राग हू प नष्ट 
किया, पूर्ण ज्ञानानन्द पाग्रा सो लोग ऋषभदेव महावीर स्वामी नाम लेकर 
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पुकारते हैं। वास्तवमें देखा जाय त्तो देवका नाम क्या है ? जो वीतराग हो, . 
सर्वज्ञ हो उसका नाम देव हैं। ऐसा ज्ञान प्रकाश जो निर्दोष हैं, परम ज्ञाना 
परम ज्ञान है उसका नाम भगवान है तो जेसा स्वरूप प्रभ्ुुका हें तैसा स्वरूप 


सन्‍्दमय है,अपने आपका हैं। उनके स्वरूपकी भक्ति करके अपने स्वरूपकी उपा- 
सना करो और अपने उस शुद्ध सहज आनन्दस्वरूपका स्वाद लेकर क्ृतार्थ माचो । 


आ्ानन्दसय स्वरूपकी हष्टि करनेका सन्देश :--कुछ भी दुख नही है, ऐसा: 
अपने मनमें हढ़ संस्कार बनाश्रो । हम॑ दुःखी है ऐसा किसी भी समय रंच भी 
न सोछे । चाहे कैसी भी परिस्थिति हो, गरीबी हो, कोई उपसर्ग हो प्रत्येक . 
स्थितिमें अपने को आनन्दस्वरूप अनुभव करो। अपने को आनन्दस्वरूप' 
अनुभव करोगे तो आनन्द पावेंगे और अपने स्वरूपकों देखो, वहाँ तो ज्ञान ' 
और आ्रानन्दके सिवाय कुछ मिलता हो नहीं है । ऐसा एक चेतन पदार्थ है जो 
ज्ञान स्वभावकों लिए हुए है उसमें संकटोंका प्रवेश ही नहीं है। तो अपने! 
शुद्ध ज्ञानानन्दस्वरूप को निरखो और ऐसा निरन्तर विश्वास बनाए रहे कि 
यह मैं आत्मा आनन्द स्वरूप हूँ । इसमें दुःखोंका प्रवेश ही नहीं है । किसका 
दुःख मानते हो । किसी दुसरे जीवोंका ख्याल करते हो तो मोह राग हंष 
बनाकर ही तो दुःख मानते हो । तुम तो शुद्ध हो, अकेले हो, सबसे न्यारे हो, 
केवल अपने को दुःखी कभी अ्रनुभव न करो और आत्माके आनन्द स्वभाव 
को ही निरखते रहो । | * 

भ्रविनाशी सुख :--जो समता परिणाम करेगा वह अनाकुलतारूप अवि- 
नाशी सुखको प्राप्त करेगा । इस फ्रकार मोहके मिट जानेका फल अविनाशी सुख. 
की भ्राप्ति है । सुख तो सभी चाहते हैं पर ऐसा सुख चाहो जो सुख कभी न 
मिटे और ऐसी आपकी इच्छा भी है कि हमको वह सुख मिले जो सुख कभी ; 
त मिट सके और ऐसा श्राप लोग यत्न भी करते है मगर ऐसा सुख नहीं हो 
पाता जो कभी न मिटे। इसका कारण क्या है कि विषय सुखकी चाह है। 

विषय सुखको वित्ताशीकता ;--विपय सुख नियमसे मिटने वाला है कौनसा 
ऐसा व्थिय सुख है कि जो एक दिन भी ठहर सके एक घंटा भी ठहर सके, 
* दो मिनट भी ठहर सके ? ऐसा कोई विपय सुख. नहीं है जो मिट जाने वाला 
सुख है ऐसे विषय सुखकी वाञ्छा करते हैं तो उससे सुख कैसे हो सकता है ? 
विपय सुख तो पंचेन्द्रिय व मनके निमित्तसे होने वाले जो-सुख हैं उन्हें कहते . 
हैं। स्पर्शत इन्द्रिससे एक विषयभोगका सुंख लिया अ्र्थवा गर्मीकी वेदना है 
तो ठंडी चीज छूनेके। सुख लिया, ठंडकी वेदना है तो गर्म चीज छूनेका सुख 
लिया, पर यह स्पर्शन इन्द्रियका सुख वया स्थायी है? वया सदा रहेगा ? - 
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नहीं। वह अ्विनाशी सुख नहीं है। विनाशीक सुखकी इच्छा करते हैं यही 
कारण है कि हम श्राप जीवन भर दुःखी रहते हैं, यद्यपि इस विनाग्ीक सुख 
के बिना भी गुजारा नहीं है लेकिन यह तो मानते रहों कि यह सब बिना 
शीक सुख है । इस सुखसे श्रात्माको लाभ नहीं है, ऐसा तो समभते रहो | 
जो अ्विनाश्षी सुख है वह इच्द्रियोंका आशय छोड़नेसे उत्पन्न होने वाला 
सहज सुख है । | 
इच्चियज सुखको झसारता :--स्पर्शन इच्द्रियके विप्यमें जो सुख उत्पन्न 
होता है वह अविनाशी नहीं है, मिट जानी वाली चीज है । रसना इच्रियका 
सुख देखो, कोई चीजका स्वाद, लिया, जीभकी नोकका संग जब तक भोज्य 
वस्तुके साथ है तब तक रसका स्वाद है, जीभके बीचमें भी भोजन हो जाय 
तो भी स्वाद नहीं रहता है श्रीर गलेके नीचे उत्तर जाय तो उससे कल्पना 
भी नहीं रहती है कितनी देरका सुख है श्रौर जीभकी नोक क्तिनी देर जीभ 
को छुये रहती है, इतनी देरका वल्पनाका सुख है। उस सुखमें भी -अना- 
कुलता रहती हो सो बात नहीं है, भोगनेकी विह्वलता रहती है। भ्र.र फिर 
इस विषय सुखके भोगनेके वाद कितनी श्रापत्तियां आती हैं ? लालसे बढ़ 
जाय फिर दुवारा उसी सुखकी कल्पना श्रा जाये, उसका ही उद्यम का श्रम 
किया जाय, धन,ज्यादा कमाना पड़े, बीमारी वन जाय दूसरे जीवोंके 
आ्राधीन यह सुख है ना दूसरोंकी दासता करना पड़े, श्र्थात्‌ सुखापेक्षा करना 
पड़े, कितनी प्रकारकी उस विषय सुखमें आपत्तियाँ हैं। विषय सुख विनाशीक 


हैं उनकी रुचि न करो किन्तु श्रविनाशी सुखकी रुचि करो । 

विषय सुखकी पराधीनता :--भैया भले ही यह सारा जमाना उस विपय 
सुखमें लगा है और विपय सुखके साधनोंमें जुटानेमें लग रहा है पर उनके 
ऐस आराम को देखकर अपने मनमें ऐस आरामकी कल्पना मत क़री। ये 
विपय सुख पराधीन हैं। कितनी पराधीनता इस विपय सुखोंमें 
है कि आप तो निराकुलताका उदय चाहते पर कर्मोका उदय भी 
ग्रतकुल हुआ, प्रष्मका उदय होने लगा परन्तु उसका मौका न मिला: 
तो बाहरमें अ्रनुकुल सामग्री चाहिए, योग्य परिवार हो, श्राज्ञाकारी लोक 
समुदाय हो, कितनी पराधीनताकी सम्हाल चाहिए । इतने पर भी कोई विध्व 
अजाय तो इतना उद्योग करनेके बादभी उस सुखकी भेंट नहीं हो सकती। 
मानलों बहुत बढिया भोजन तैयार किया, कितना परिश्रम किया और उस 
भोजनमें ऊपरसे छिपकली गिर गई, मच्छियाँ गिर गई तो भोजन बेकार हो 
गया। स॒रु सुखोंकी ऐसी ही बात जानो कि बड़ी पराधीचता को सहकरः 
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बहुत उपज करके कुछ यत्न भी सुख प्राप्तिका कर लो किन्तु विघ्न भरा गये 
तो फिर ? विषय सुख भोगलेमें भरा जाये किन्त वे फिर नष्ट हो जाते हैं और 
फिर यह सुख नष्ठद करके एक तृष्णा उत्पन्न कर जाती हैं तो जीवन 
भर दुःख रहा | सुख 

विषय सुखकी दुःख पूर्णता :--चौथा ऐब इस विषय सुखमें कया है कि इन 
कल्पनाओंके सुखके बीच-बीचमें भी अ्रनेक दुःख आते रहते है।ये सब तो 
आप लोगोंके अनुभवकी बातें होगी। विशेष क्या कहें । कौनसे सुखकी 
साधनोंमें श्रापको निरन्तर आराम मिलता है? अनेक दुःख बीचमें आते हैं 
सो सुखके संगमें भी अ्रनेक दुःखोंसे दुःखी होना पड़ता है । 

विषय सुखसे पापबन्धन :-- इतना ही नहों शवाँ ऐब इसमें यह है कि यह 
विषय सुख पापोंका बीज है । विषय सुखकी अनुरक्तिसे परापोंका बंध होता 
है। तो इस विषय सुखसे पापोंका बंध हो जाता है ऐसे ये विषय सुख हैं। 
इसको सुख कहो कि दुःख कहो । जो ज्ञानी संत पुरुष हैं वे इन विषय सुखोंको 
दुःख ही मानते हैं, आपत्ति भर कष्ट ही समभते हैं। इनमें वे आराम नहीं 
समभते | ऐसी विषय सुखोंकी प्रीति है तो फिर जगतके जीवोंका सच्चा 
रास्ता कहांसे रहे । 

प्राणेद्धियके विषयकी भी व्यर्थता :--और भी विषय सुख देखो। तारोइन्द्रिय 
विषय क्या है ? अच्छा पुष्प सूंघ लिया, श्रच्छा तेल लगा लिया, तो इससे 
क्या शरीर मोटा हो गया ? कया स्वास्थ्य अच्छा हो गया था श्रात्म बल बढ़ 
8 है आत्मा को शास्ति मिल गई ? कुछ भी तो नहीं मिलता । व्यर्थका 

ए 

नेत्रेन्द्रिये विषय सुखकी मूढ़ता :--चक्ष रिच्द्रियका सुख देखो । सुन्दर रूप 
देख लिया । रूप दूर स्थित है और झ्राप दूर स्थित है। उस रूप पदार्थका 
आपमें प्रवेश नहीं है। न मुकाबला होना है, न उसमें सम्बन्ध ड़ोना है, 
न संयोग होना है किन्तु बाहरमें रूपमात्र ही देख लिया और यह खुश हो 
गया। सो रूपकी भी बात देखो कि बिल्कुल अ्रचेतन पदार्थ है, जैसे घड़ी, 
टेबुल, कुर्सी आदि सजाली जायें तो सुन्दर जचती हैं, चिकनी होने से सुन्दरता 
होती है आखिर वह सब रूप जड़का रूप है। सर्वह्योंसे आपकी ग्रात्मामें 
क्या श्रभ्युदय होता है और जो चेत्तन श्रवेतनका असमानजातीय द्रव्य पर्याय 
है पुरुरु स्‍त्री बालक बालिक अथवा घोड़ा, पशु पक्षी आदिक इन सबमें भी 
हृश्यसान रूप अचेतनके रूप हैं । सो वह रूप क्या है? शरीर तो यह बड़ा 
अपवित्र है, माँस, हड्डी, मज्ज, खून, मल, मूत्रसे भरा हुआ है। पवित्र चीज 
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शरीरके भन्दर क्या है ? श्रपवित्र ही भ्रपवित्र चीजका पिंड है.सो इस 
श्रपवित्र पिडके उस रूप को देखकर मन जो चलित होता है सो उससे 
8 क्या लाभ मिलता है ? आत्मा अपने स्वरूपसे चलित हो गया भर ' 
विपतियोंमें फंस गया । | 
करों व्विय सुखयी निमू लता :--करोन्द्रियका सुख देखो तो कोई सुन्दर शब्द 
सुत्र लिया, मधुर श्षव्द सुन लिया, कुछ राग भरी बातें सुन ली, श्र उन 
को सुनकर कल्पनाएं करली कि मैं बहुत भुखी हो गया हूँ। श्ररे उन शब्दोंमें 
कया सुख और वे शब्द कहीं ठहरते भी हैं क्या । . । प 
मनके पिपयकी श्रनियमितता ;--मनका विपय तो इतना अटपटा है कि 
इसके सुख विपयका नियम ही कुछ वाँघा नहीं जा सकता वंया करना कि 
यह अपने मनमें कल्पर्नाएं करता कि में बया-वया वन जाऊँ, धनी हो जाऊं: 
यशस्वी हो जाऊ | अरे इस श्रथरण संसारमें किसके लिए बड़ा बनना चाहते 
हो ? यहाँ कोई तुम्हारा शरण नहीं है। किसको तुम भश्रवती कला कौशल 
दिखाना चाहते हो ? उतर सबकी भ्रीति को छोड़ो, अपने आापमें वसे हुए प्रभु 
के स्वरूपका आदर करो जिसके प्रतापसे ये संसारके सारे संकट टल जाते 
हैं। तो ये संकट टलते हैं मोहके नाश करने से । फ 
मोहक्षयफा फल :--मोहका नाश कर देनेसे कितनी ऋद्धियाँ प्राप्त होती 
है प्रथम तो राय द्वे पका विनाश होता है । राग हे पका विनाश होनेसे सुख 
दुःख अ्रथवा भ्रन्य वस्तु्नोंमें समता प्रकट होती है और समताके प्रकट होनेसे ” 
प्रामण्य भाव प्रकट होता है । मुनिपन आता है मध्यस्थता आती हैं और , 
जहाँ मध्यस्थ हो गये साधू हो गये तो वहां श्रनाकुलता, रूप अ्रक्षय सुखकी 
प्राप्ति होती है। इस प्रकार मोहके विनाश करनेसे श्रक्षय सुख़की प्राप्ति , 
होती हैं तो अविनाशी सुखके पानेके प्रयोजनसे . सर्वप्रथम कर्तव्य यह है कि 
हम अपने मोह को और श्रज्ञान को हटाएँ । मोह और अज्ञानके हटावेका 
उपाग्र वस्तु स्वरूपका यथार्थ चिन्तन करना हैं सो ज्ञान स्वाध्याय द्वारा वस्तु 
स्वछपका सही ज्ञान- करो तो यंही सुखका माग हे । ; 
धर्मसाधनोंका प्रयोजन :--जितने भी धर्मके साधन हैं उन साधनोंका प्रयो- 
जन यह है कि यह झात्मा अपने श्रापके सहज स्वरूपके ध्यानमें लग जावों। 
देव पूजा करते, श्रथवा सामायिक करते कुछ भी धर्मकी साधना करें सवका * 
प्रयोजन मात्र एक यह ही है कि आत्मा अपने सहजस्वरूपमें उपयुक्त,हों जाय . 
श्र्थात्‌ एकाग्र सचेतन हो जाय । आत्मा श्रपने आपके. ध्यानमें मस्त हो जाय |. 
ऐसा, ध्यान भात्माकी श्रशुद्धताको नहीं होने देता । आत्म ध्यानके प्रतापसे, - 


के 
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आत्माकी शुद्यता प्रकठ होती है.। भ्रात्मामें रागः हे ष न हों, भश्राकुलताएं 
यही शुद्धता कहलाती हैं। यह शुद्धता झ्ात्म ध्यानमें ही प्रकट होती है । इस 
हों बातका विश्चय इस गाथामें कर रहे हैं । 
' जो खबिद सोहकलुसी विसयविस्तो मणोरिरु भित्ता 3 “ 
- समवहिंदों सहावे” सो अप्पाणं ' हवदि घादा गश्श्द्ा , 
जिसने मोहकी कलुषताका क्षय किया है, जो विषयोंसे विरक्त हो गया 
ग्रौर विरक्त होकर मनका निषेध करके जो स्वभावमें स्थित हो चुका हैं वह 
ग्रात्माका व्यान करने वाला कहलाता है । - 
उत्कृष्ट प्रात्मध्यानीफा सुल उद्यम :--आत्माका उत्कृष्ठ ध्यानी कौन है। 
जिसमें प्रथम मोहकी कलुषताका क्षय किया वही आत्म ध्यानी बन सकेगा । 
- मोह एक गहन अंधकार है, दूसरोंसे भ्रपना. सम्बन्ध मानता, संम्बन्ध तो 
रंच भी नहीं है | प्रत्येक जीव जुदा है, वेभव बड़ा है। शरीर तकसे, भी 
ग्रात्मा जुदा है। इसका किसीके 'साथ रच भी सम्बन्ध नहीं है। फिर भी 
यह न्यारा रहते हुए वाह्म पदार्थोका सम्बन्ध जो मान रहा है, यह मोह श्रंघ- 
कारं है इस मोहमें संत्य मार्ग नहीं सूकृता । शान्ति ,प्राप्त हो सके ऐसा 


उपाय इसे नहीं सूकता । इस कोरणं आत्माका ध्यानी सबसे पहिले. मोहका 
क्षय कर चुकता है । 


!.. मोहक्षयका प्रेभ्नाव :--मोहकी कलुषता मिटती है तो परद्रब्योंकी प्रवृत्तिका 
' ग्रभाव होता हैं। दसरे द्रव्योमें जो हम लगते हैं उसका कारण है मोह । 
"मोह नं-होः तो दूसरे द्वव्योंमें कौन लगेगा । विषयोंमें लगना, विषयोंके साधनों 
में लगना, परिवार कुटुम्बके प्रेममें लगना; 'मोह है.तभी ' तो लगते हैं और 
| मोह मिट जाय तो परद्रव्योंमें कौन प्रवृत्ति करेगा । मोहका क्षय होनेके कारण 
प्रद्रव्योंकी प्रवृत्तिका अभाव हो जाता है-। परद्रव्योंमें न 'लगें तो विषयोसे 
विरक्तिहो जायगी । फरद्रव्योंमें लगे हों और यह कहें कि हम विरक्त हैं तो 


यह गलत वात है। श्रगर विषयोसि! विरक्ति है तो विषयोंके साधनोंमें फिर 
लगाव क्यों है ? तो विषयोंकी विरक्ति मोहके नष्ट हो जानेसे होती 


भतक्ी झ्न्यत्र निराक्षयता :--परद्वव्योंकी प्रवृत्ति न, रही विषयोंमें .वैरॉग्य 

हो गया तो मनका . श्रधिकरण तो प्ररद्रव्य था और परद्रव्योंमें प्रबृत्ति-रहे 

“नहीं सो यह मन अब अदरण हो गया ।.यह लगे कहाँ जब ज्ञान हो गया, 

प्रद्वव्योंमें प्रवृत्ति न रही तो मन कहाँ लगेगा । मन अनन्यदरण हो गया। 

: अर्थात्‌ अ्रव॑ सन आत्मामें लग गया । जब वाह्म पदार्थमें मन-न लगा रहे तो 
नम झआत्तमामें लगेगा, अ्नन्यशरण होगा । 






॒ वीज्में.एक -जहाज ह 
4है:। जब बह जहांज:किता रेसे- चलएःथवए तो जहाजकी: स्वोटी! परूएक 
“बंठ गया 4 वह जहाज समुद्रके बीचगमें:घीरे-धीरे पहुँचेजया।:उस 
को आस-पास उड़ने को-कोई सहारा नहीं ःमिलः/रहाएवहं? पक्षी उड़: कर 








शरण नहीं मिलता । वंह'लौट करवापसे अयगा और उस ही जहाज. की 
चीटी पर बंठेगा १ संमुद्रके वीचमें जहाजकी-चोटी : पर शैठाः हुआ पक्षी.-नय॑! 
रे ? उसे कहीं कोई सहारा नहीं है वह अनन्‍्यंशरेण होकर जंहाजकी 
चोटी पर .बैठत ही रहेगा । इसी प्रकार जिस जीवकेः ज्ञान उत्पन्न हो गया 
दूर-हो गया है, र रद्रब्योंका लगाव रू तम- होगया है, द्विपयोसे वैराग्य * हो 
चुकी है ऐसा मंनें:प्रव वाह्मय पदार्थों कहाँ जायें। श्रात्माफे आधारसे यह 
मिनःवाहर भी जाय तो बाहर कोई उसे  सहाराध्महीं मिल :रहो है। क्योंकि 
गिकिसी भी विषयोंसेःडसको' प्रेमः तहींड़ै। तो फट एंकर: आंत्मामें ही: (लग 
“अयगा। इससे मंनका निरोध/ःहोल्मया।:ग्रह मन:प्रक्षी आत्माकोः छोड़कर 
दूसरी -जगहब्नहीं-लग सकता किसको त्र्चाफक़ी: ज्जा।रही है? जो हँ॥ 
जो निर्मल है; उसका:शानः बाहरमें।कहीं :नहीं' लगः सकता: इसमें हीः /मत॒के। 
: निरोध हो जाता है ् 
5:75 'संनोनिरोधंका पंरिशशाम :#जबमनकाउतिरोघःहोजाया: तो मः 
खतंभ हो शई।जवा मनको उंड़ानठखतम ही गई तो !भनकी 
|खत्तम हो जायगी:# उस ल्वेच॒लताोके।विलीन-होः जनिसे श्रात्माकरा 
















ँस्थित्त हों। जाता: है । हम आप: जीवे#सवः|; सुखी: हैं।. ढु:खी 
आलननन्‍देका/ सबका स्वभाव है? परुइस>मोहनें, सर्व भानन्द॒क[:ति 
गदियातहै' स्वयं! यहे जीव आनन्दंज्महांनः है ॥जेसे:जी वका; स्व! 
उसी '४करजीवका हक 80007 #008 छोड़कर: देखो आनन 
“मोह छोड़ना से चाहें और अ्रानन्द को देखता हें: 
१0854 ॥% ती एक बोरड मम है जिसमें संसारका जीव “फंसा, 
#हँआा' है ।:मुक्तिका रास्ता नहीं मिलता ।जिसःमोहके-का सण- यह जीव । दुखी. 
हि उस दूं खकीःनहीं सह सेकनेसे मोहको* ही- प्रोप्तःकरतों ' है ।ती जिस, काम: 
सें“दु:खी/हुंआ उंस/हीं कॉम को यह करत हैं। तो ढुखें: मिंटानेका व्तो कोई: 
“अज्नेकाश/ही नःरुहा। मोहको|द्वु्‌र करे; तोःअअपने आप परपंदार्थोकी अइत्ति: 
जलता पे स्वर ॥ एज्पेडाशोकी! पवक्तिकत स्लेगी/सो 2 विषयोंसे उपभोग 
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अपने श्राप हट जायगा । जहाँ वियप्र का उपयोग हटा वहाँ मन श्रात्मामें 
स्थित हो जाता है । और जहाँ मन आत्मामें सम्रा गया वहाँ झ्रात्माकी स्थिति 
श्रात्मामें होगी] तो जब आत्मा अपने स्वरूपमें लगेगा तब उसको कोई 
भ्राकुलता नहीं रहती । 
झ्राफुलता का कारण चाह :--भैया आकुलता तो तब होती है जब पर 
पदार्थोकी चाह होती है। कुछ चाहो नहीं तो आकुलताओंकी कोई बात 
नहीं । मगर यह गृहजाल ऐसा है कि इसमें अ्रवेक साधन जुटाने पड़ते हैं। 
पैसाभी चाहिए, भ्रजीविकाभी चाहिए, रिस्तेदार हैं, कुटुम्ब है तो पर 
पदार्थेसि तुम्हारा सम्बन्ध है, तो इसमें कुछ न कुछ चाहह, तो है और यह 
सत्य बात है कि आपके चाहनेसे पर पदार्थोमें कुछ हो नहीं जाता । श्राप 
चाहते हैं तो आपकी चाह आपमें हो गयी और आपमें ही समाप्त है। इस 
चाहका असर किसी परपदार्थमें हो जाय ऐसा नहीं हो सकता। आपकी 
चाहका असर आप में होगा । चाहका अ्रसर कया है दुःख होता, ब्याकुलताएं 
होती, क्षोम होता । सो जसेही चाह उत्पन्न होगी तैसेही हममें क्षोभ उत्पत्न' 
होगा कोई चाह न करे तो आानन्द-मेग्न रहे । 
चाह दूर करनेका सन्देश :--प्रभूकी सूति अपनी मुद्रासे और क्‍या उपदेश 
दे रही है दर्शकोंको यही उपदेश दे रही है कि क्यों दुःखी होते हो ? कुछ 
चाह न करो तो हमारीही तरह आ्रानन्दमग्न हो जाओो । भगव।नको मुद्रा 
यही उपदेश देती है और यह उपदेश उनका थथार्थ है पर चाह कंसे मिटे ? 
उसका उपाय नही करते। सुखी होनेके लिए रात दिन जुटे रहे हैं। रोजिगार 
किया, धंधा किया, यहाँ भागे, वहाँ भागे । जैसे श्रभेक उद्यम किया करते हैं 
वेसेही यंह उद्यमभी किया जाना चाहिए कि कौनसा ऐसा उपाय है जिसके 
करनेसे चाहका विनाश होता है। उस उपायमें लगें तो सफलता प्राप्त हो । 
चाह कंसे मिटती है? जिस चीज की चाह कर रहा हूँ, उस चीज के साथ 


मेरा स्वंयभी सस्वन्ध नहीं है। यह बात ज्ञानमें श्राये तो चाह मिट सकती 
है। चाह मिटानेका दूसरा कोई उपाय नहीं है। अब यह उद्येम करके देख 


लो। जिस-जिस बातकी चाह है। जिस वस्तुकी चाह है उस वस्तुके साथ 
मेरा स्वयभी सम्बन्ध नहीं है। ऐसा ज्ञान बनाओ | । 


इच्छा दूर करनेका उपाय सम्यक ज्ञान :--ऐसे ज्ञान कैसे बने कि प्रत्येक 
वस्तुका, स्वरूपास्तित्व जुदा-जुदा है नयारे-न्यारे प्रत्येक पदार्थ है। स्वरूप 
चतुष्टय जुदा है। मैं अपने द्रव्यसे, क्षे चसे, कालसे, भावसे हूँ श्लौर परपदार्थ 
अपने द्रव्यसे, क्षे त्रमें, कालसे, भावसे हैं । तो जब द्रव्यहीं न्‍्यारा है तो सत्ता 
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नहीं मिलती । इसका कुछ कारणभी खोजा क्या ? इतना धर्मकी धुनमें 
परिश्रम कर डालते है और शान्ति नहीं मिलती | इसका कारण यह है कि 
इसने सबसे न्‍्यारा अपने आपके स्परूपको सोचा ही नहीं | मैं स्वयं भ्रानन्द- 
स्वरूपको लिए हुए हूँ यह श्रद्धात किया ही नहीं। मुझे ज्ञान अ्रमुक-अमुक 
गुरुवोंसे प्राप्त होगा। मुझे सुख अश्रमुख-अगस्चुक विषय साधनोंसे होगा इस 
प्रकार की दृष्टि रखी और पर पदार्थोको और दौड़ते गये । 

अससे होने वाली बरवादीका हृष्टान्त :--जैसे मरुस्थलमें गर्मीके दिनोंमें कोई 
कोई प्यासा हिरण पानीकी तलासमें चलता है और देखता है सामने रेत 
की चमकदार उस नदीके चमकदार रेतको पानी समभकर वह दौड़ लगाता 
है और आगे जाता है तो देखता है कि यहाँ पानी नहीं है । प्यास बुकानेके 
लिए फिर आगे चमकदार रेतको देखता है और पानी समभकर दौड़ लगाता 
है, और दौड़ लगाते-लगाते जब रेतमें पहुँचता है तो देखता है कि यहांभी 
पानी नहीं है। फिर वह आगेको दौड़ लगाता है। यों भ्रम-अममें ही हिरण 
अपने प्राण समाप्त कर देता है । 

भ्रमसे बरवादी :--इसी प्रकारसे ये मोही मनुष्य अब बच्चोंसे आनन्द 
मिलेगा, अ्रव इतने धनसे आतलनन्‍्द सिलेगा, अब अम्क विषयोंसे आ्रानन्द 
मिलेगा, इस आहयसे विषयोंके लिए दौड़ लगाते हैं। जिस विषयके निकट 
पहुँचे ग्राननद तो वहाँ मिलता नहीं, सो फिर आगेके विषयोंकी ओर दृष्टि देते 
हैं कि हमको असछुक जगह आनन्द सिलेगा। से दौड़ लगाते ही रहते हैं । 
विश्रामसे बैठ नहीं सकते । बस इन्हीं विषयोंकी धुनमें अपने चैतन्य प्राणों 
को दबाते रहते हैं, और इस भवकी मृत्युको प्राप्त हो जाते हैं। फिर जैसे 
यहाँ परिणाम किया, जैसा यहाँ कर्मबंध किया इसके अनुसार उन्हें दूसरी 
गति मिलती है, फिर वे वहाँके वलेश भोगते हैं। इसी तरह घुमते हुए बारों 
गतियोंके वलेशको पाते रहते हैं । शान्ति नहीं मिलती है । 

सनुष्य भकसें सुख्य कर्तव्य :--भैया, इस मनुष्य जीवनकों पाकर मुख्य 
कर्तव्य तो यह है कि चाहे रोजिगारसें कमी आ जाय, चाहे जितना धन 
आपके पास है उससे आधा रह जाय, रह जाने दो, पर उतर विषयोंसे 
सुड़कर ज्ञानानन्दस्वरूप अपने आत्मामें अपना ज्ञान बनाओ | यह उपाय बन 
सका तो यह मनुष्य जीवत सफल है, आप कतार्थ हो जायेंगे और अपने 
आपके ज्ञानकी बात न बना सके तो विषयोंमें दौड़ते जाइये, थरकेंगे, परेशान 
होंगे और अन्तमें अपनी जीवन लीलाको समाप्त कर लेंगे। होगा क्या कि 
जंसी करनीकी वैसाही फल वहाँ मिलेगा । इस कारण बहुत समभकर चलना 
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नहीं मिलती । इसका कुछ कारणभी खोजा क्या ? इतना धर्मकी धुनमें 
परिश्रम कर डालते हैं और शान्ति नहीं मिलती । इसका कारण यह है कि 
इसने सबसे न्‍्यारा अपने आपके स्परूपको सोचा ही नहीं । मैं स्वयं झआनन्द- 
स्वरूपको लिए हुए हूँ यह श्रद्धान किया ही नहीं। मुझे ज्ञान अमुक-अमुक 
गुरुवोंसे प्राप्त होगा। मुझे सुख अमुख-प्रमुक विषय साधनोंसे होगा इस 
प्रकार की दृष्टि रखी और पर पदार्थोकोी और दौड़ते गये । 

अमसे होने वाली बरवादीका हृष्टान्त :--जैसे मरुस्थलमें गर्मीके दिनोंमें कोई 
कोई प्यासा हिरण पानीकी तलासमें चलता है और देखता है सामने रेत 
की चमकदार उस तदीके चमकदार रेतको पानी समभकर वह दौड़ लगाता 
है और श्रागे जाता है तो देखता है कि यहाँ पानी नहीं है । प्यास बुझानेके 
लिए फिर आगे चमकदार रेतको देखता है और पानी समझकर दौड़ लगाता 
है, और दौड़ लगाते-लगाते जब रेतमें पहुँचता है तो देखता है कि यहाँभी 
पानी नहीं है। फिर वह आागेको दौड़ लगाता है। यों भ्रम-भ्रममें ही हिरण 
अपने प्राण समाप्त कर देता है। 

अ्रससे बरवादी :--इसी प्रकारसे ये मोही मनुष्य अब बच्चोंसे आनन्द 
मिलेगा, अब इतने धनसे झ्ानन्द मिलेगा, अब असुक विषयोंसे श्रानन्द 
मिलेगा, इस आाशयसे विषयोंके लिए दौड़ लगाते हैं। जिस विषयके निकट 
पहुँचे श्रावन्‍्द तो वहाँ मिलता नहीं, सो फिर आगेके विषयोंकी ओर दृष्टि देते 
हैं कि हमको अग्रुक जगह श्रानन्द मिलेगा। सो दौड़ लगाते ही रहते हैं । 
विश्वामसे बैठ नहीं सकते । बस इन्हीं विषयोंकी धुनमें अपने चैतन्य प्राणों 
को दबाते रहते हैं, और इस भवकी मृत्युको प्राप्त हो जाते हैं। फिर जैसे 
यहाँ परिणास किया, जैसा यहाँ कर्मबंध किया इसके अनुसार उन्हें दूसरी 
गति मिलती है, फिर वे वहाँके हे बलेश भोगते रो । इसी तरह घृमते हुए बारों 
गतियोंके क्लेशको पाते रहते हैं। शान्ति नहीं मिलती है। 

मनुष्य भव्मे मुख्य कर्तव्य :--भैयां, इस मनुष्य जीवनकों पाकर सुख्य 
कर्तव्य तो यह है कि चाहे रोजिगारमें कमी श्रा जाय, चाहे जितना धन 
आपके पास है उससे आधा रह जाय, रह जाने दो, पर उन विषयोंसे 
मुड़कर ज्ञानानन्दस्वरूप अपने आात्मामें अपना ज्ञान बनाश्ो । यह उपाय बन 
सका तो यह मनुष्य जीवन सफल है, आप कृतार्थ हो जायेंगे श्र अपने 
आपके ज्ञानकी बात तन बना सके तो विषयोंमें दौड़ते जाइये, थर्केंगे, परेशान 
होंगे और श्रन्तमें अपनी जीवन लीलाको समाप्त कर लेंगे । होगा क्या कि 
जेसी करनीकी वैसाही फल वहाँ मिलेगा । इस कारण बहुत समझकर चलना 


श्ष्श ) |. प्रवचनसार प्रवचन प्रव्ठम भोग 
 है। सबसे पहिले तो यह काम करना है. कि व्यर्थके भ्रमका जो मोह लंः 

गया है यंह मोह दूर हो। केवल सत्य बात . समझमैका यत्न - करना-है-थि 
मोह खंतम हो गया. । चीज छुटानेकी बात नहीं है । धर छोड़कर चल देने 


बात नहीं. कही जो रही है किन्तु यथार्थ बात तो- समझ लो- कि प्रत्येव 
- पंदोर्थ जुदा हैं, मेंरा कुंछ हैं नहीं | वस मोह दूर हो जायगाो ! 


मोहक्षयका फलित परिणाम :--मोहकें दर. होने पर द्वव्योंका लगाव-दर 
होगा। पर द्वव्यों का लगाव दूर होनेसे विपयसे यथार्थ चैराग्य हो -जायग 
विषयसे वैराग्य होनेसे मनका निरोध हो जायगा। जोकि. चारों ओर मन 
दोड़ रहा था, और ऐसा विकट दौड़ रहा था. कि जिसमें मन लगाया:थ 
उसमें भी मन रम न सका । उसेभी छोड़कर आगे बढ़ गया । इस तरह चारं 
ओर से मंतकी. .दीड़ खतम हो जाती -है। जहाँ मन की दौड़. खतम-हुईं-वि 
आंत्मा अपने प्रदेशमें ठहर जाता है | भ्रहो-! झाजकी .स्थिति कितनी /चिन्त 
नीय है कि यह उपयोग श्रात्मामें 5हरनेको' था-मगर अपनी हृष्टि छोड़ेकः 


बाहर घूम गया । जब किसी प्रकार यह उपयोग बाहरसे -हंटकर अपने आप 
थ्रा जाता है तो इसको अनाकुलता प्राप्त:हो जाती:है ।... . - 


उपयोगके .मुलमें श्रानेका पानीका ह्डान्त-:--जैसे -पानी :वरसता है तो ज॑ं 
बरसने. वाला पानी है क्या श्राप बता सकतेन्हें कि-वह असलमें कहर 
निकलता है ? यह पानी समुद्र से निकलता है,'समुद्रसे भाष-वरनती-।“भाष बस 
कर यही पारी वादल बना और बादलसे -झड़कर वह पानी' यहाँ आया 
-और यहाँसे गिरकर छे/टी 'नदियोंमें पहुँचा फिर-बड़ीःनदियोंमें पहुँचा श्री 


बड़ी वदियोंसे चला पा पानी फिर उसी समुद्र में पहुँचा । जिस समुद्रसे पान 
निकला था ओर वर्षा था वहीं पांनी धीरे-धीरे पहुंच जाता है। 


... उंपयोगका प्रपने स्थानमें श्राना :--इसी अकार जो उपभोग अपने श्रात्मार 
निकलते हैं भर निकेल़कर चारों तरफ घृमते :हैं, कहीं किसी जगह विश्वार 
बना है और कहीं किसी जयह रमता, ,इंसी -तरह-सर्वत्र वरसने वेला या 
“उपयोग आ्राखिर कहाँ जाकर मिलेगा. ?: कभी परेशान: होकर भी सही “य 
ज्ञानी बतकरःइस उपयोग को: सब- जगहसे -समेट “कर अपने: गआ त्मामेंः है 
 लावो। अपने !भ्रात्मासे निकला हुआ उपयोग जब तक यह-बाहर रहता 
तब तक तो इसकी परेशानी है अनेक आकुलताएं है, भर जब यह -फल 
हुआ उपयोग सिमिट कर अपने आपकमें-आजाता है तव इसको शान्ति प्राए 
“होती: है तो श्रनाकुलताके श्रतुभवका: उपाय है.एकाग्र-रूपसे आत्माका ध्यान 
बन. जाना ! ज़ब यह उपयोग बाहरी सब पदार्थेसि हृट-करः आत्मामें स्थित 
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जाता है तब आत्मामें अनाकुलताका अनुभव होता है और. श्र त्मीय शुद्ध 
आनन्दका अनुभव होनेसे ये श्रनंगिनते भावोंके ठहरे हुए कर्म स्वयंमेव र्ट्रि 
जाते हैं। कर्म खिंर जायेंगे इस प्रका रसे । शरीरका सम्बन्ध भी हट जायगा । 
जन्म मरणके संकट दूर हो जायेंगे। मुक्ति मिल जायगी सो भैया मोक्षका 
श्रनन्‍्त, सुख पानेके लिए मोहका.त्यांग करना अत्यन्त श्रावश्यक है । 

जिसका ध्याता उसका उपलम्भक :--जिन जीवों के ध्यानमें जो चीज रहती 
है वे जीव उस चीजको पाने वाले कहलाते हैं। जिसके ध्यानमें घर ग्ृहस्थी 
बनी है वह घर गृहस्थीका पनि वाला कहलाता है | जिसके ध्यानमें पर- 
मात्मत्वका ही स्वरूप बसा है वह परमात्माकों पाने वाला कहलाता है। 
जिसके ध्यानमें अपना शुद्ध ज्ञानस्वरूप आ्ात्मा बसा है वह अपने ज्ञानस्वरूप 
का पाने वाला केहलाता है तो जिन्होंने अपने ज्ञान स्वरूपको प्राप्स कर 
लिये पूर्णरूपसे उनका नाम है अरंहत श्रौर सिद्ध प्रभु । सकल परमात्मा और 
निकल परमात्मा | तो वह सकल परमात्मा जो कि समस्त विश्वका ज्ञाता है 
वह क्‍या ध्यान करता है इस प्रशनका वर्णन इसे गाथामें कर रहे हैं। जैसे 
हम और आ्राप ध्यान करते हैं तो कभी आरम्भ परिग्रहका भाव किया तो 
कभी देव, शास्त्र गुरुवोंका ध्यान करते हैं यहाँ 'यह जिज्ञासा होती है कि 
जिस प्रभुने अपने शुद्ध श्रात्माको प्राप्त कर लिंयां वह' प्रेभु किसंका ध्यान 
करता है ? ऐसा प्रइन किया जा रहां है। उसके प्रेइन रूँपमें ही इस गाथाको 

कुन्दकुन्दाचार्यजी कहते हैं । 
रिहदघराघादिकम्मों पछ्चक्‍्ख सत्वभावतच्चाएंद । 
णोयंतगदों समणी भांदि किम श्रसंदेहों ॥१९७॥ 

पुज्यताका कारण :--परमेष्ठी ५ होते हैं--(१) अ्रूंत (२) सिद्ध (३) 
आचार्य (४) उपाष्याय और (५) साधू व्यक्तिकी पज्यताका कारण एक है। 
जिन व्यक्तियोंमें श्रात्माका श्रद्धान, ज्ञान और चरित्र गुण प्रकट होता है वे 
पूज्य माने जाते. हैं । नामकी पूजा नहीं होती है, शरीरकी पूजा नहीं होती 
है किन्तु आत्माके गुणोंकी हो सद। पूजा होती है। हम आप आत्माके गुणों 
की ही सदा पूजा क्यों करते हैं कि खुद श्रात्माके, गुणोंके विकासकी, वाज्छा 
है | हम अपने आ्रात्माके गुणोंको, विकसित करें, हमारा श्रद्धान' निर्मल हो, 
हमारा भअज्ञान परिणम्न न हो, ऐसी यूदि वाञ्छा हो तो यह॑स्वाभाविक 
बात है.कि जो ऐसे हो चुके हों उनकी श्रोर दृष्टि जायगी ,तो इस ही प्रयो- 
जन को लेकर पंच परमेण्ठी पूजने के योग्य हैं । ' * 


श्श्ड] [ प्रबचनसार अवचन श्रष्टम भाग 


पंच परमपदोंका क्रम :--उनमें सर्व प्रथम साधु परमेष्ठी बनने जाता है। 
कोई ज्ञानी गृहस्थ जब आत्मा के स्वरूपका लाभ ले लेता है ओर यह जान 
जाता है कि जगतमें प्रत्येक समागम असार हैं, भ्रसरण हैं, किन्हीभी वाह्य 
समागमोंसे श्रात्माकी पूर्ति नहीं होती है । तो सर्व समागमोंको छोड़कर 
केवल एक श्रात्मदेवकी उपासनाके लिए सर्व कुछ त्याग कर देते हैं। ऐसे 
महा ,रुपों का न म है साध । वाध्त परमेष्ठी जब बहुत निष्णात सो जाते हैं । 
तब वे आचार्य अथवा उपाध्याय वना लिए जाते हैं। सर्व साधू गणोंने 
जिसको मुझरुय मान लिया वे झ्राचार्य कहलाते हैं। श्रौर आ्राचार्य महाराज 
साधुओ्रोंको उपाध्याय कह दें वे उपाध्याय परमेणष्ठी कहलाते हैं। मतलब यह 
हुआ कि परमेष्ठो, उपाध्याय, श्राचार्य श्रीर साथ ये साधू ही कहजाने हैं। 
देव शास्त्र भर गुरू इनमें शास्त्रतो वाणी का नाम है श्रौर देव श्रौर गुरू 
साधुका ही नाम है। श्राचार्य, उपाध्याय श्रीर साधु ये तीनों परमेष्ठी गुरू 
कहलाते हैं 

शुरू अ्रवस्थाके पदचात्‌ ध्रहूत भ्रवस्था :--इन तीनों प्रकारके गुरुओ्रोंमें से 
जोभी गुरू चार घातिया कर्मों को नष्टकर देता हैं वह अरहत बन जाता 
है, परम गुरू बन जाता है। कर्म इस जीवके साथ ८ प्रकारके लगे हुए हैं-- 
(१) ज्ञानावरण, (२) दर्शनावरण, (३) वेदनीय, (४) मोहनीय, (१) भ्रागु, 
(६। नाम, (७) योच और (५) अंतराम । इनमेंसे ज्ञानावरण, दर्शनावरख, 
- मोहनीय व अंतराममें आ्रात्माके ग्रुणोंका विनाश या श्राव रण करते है, घात 
करते हैं ऐसे ये चार घातियों कर्म कहलाते हैं। ज्ञानाव रण से आत्मा का 
ज्ञान दव गया। हम आप ज्ञान सात्र आत्मा है, हम आपमें विज्ञाल ज्ञान है 
जितना कि ज्ञान प्रभूमें है। शानस्परूप प्रभुभी हैं , शञानस्वरूप हम आपभ 
हैं । कुछ न कुछ तो जानते ही हैं। जानने का हमारा और आपका स्वभाव 
है। तो हमारा और आ्रपका ज्ञान तो छोटा है इसलिए किसी वातको अस्मु- 
खतामें नहीं जान सकते। इन्द्रिय ठीक हो तो जान सकें और बाहरी साधव 
ठीक हो तो जान सकें, अगर भगवानके जिनके ज्ञानावरण कर्म नहीं कर 
रहें वे श्पने आत्माके सर्व प्रदेशोंसे बिना इच्धियोंके, बिना वाह्म सामग्रियों 
के अपने आप सर्व विश्वको जान जाते हैं। उनके ज्ञानसे अ्रवशिष्ट कुछ नहीं, 
हूँ; जो दुनियासें सत है वे सब भगवानको ज्ञात है। जैसी विशाल शानकी 
चीज प्रभूने पाई वेसीही विशाल ज्ञानकी चीज़ हम आपने पाईं । मगर हमारा 
आपका ज्ञान दव,गया है क्योंकि राग द्वे प, इष्ट, श्रतिष्ठ बुद्धिमें हस आप 
फस गये हैं । ः ; हि 
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अपने भ्रापकी बात ः:--भैया, वतलाओ इस मुझ शआात्मामें मेरे शानस्वरूप 
के अतिरिक्त और है क्या ? मगर इन जड़ पदार्थों में अथवा इन मनुष्यादिक 
जीवोंमें इष्ट श्रीर श्रनिष्टकी बृद्धि मान रहे । श्राखिर जी तो नहे हैं, पर मर 
जाना अवश्यभावी होगा। मरकर किसी दूसरी गति में पहुँचना होगा। 
किस गतिमें पहुँचेंगे ? वया अपने श्राप पर घटेगी ? फिर यहाँ क्या कोई 
समुदाय परिग्रह काममें आयेगा ? नहीं आ्रायेगा ? लेकिन उन जीवोंमें मोह 
का इतना गहरा रंग चढ़ा हुआ है कि कुछ-कुछ जावकरभी ज्ञानके मार्ग पर 
नहीं चल पाते हैं। ये श्राचार्य, उपाध्याय और साधू, ये गुरुदेव जब अपने 
आत्माके शुद्ध स्वरूपका ध्यान करके चार घातिया कर्मोको नष्ट कर देते 
हैं तब गन्हें श्ररहंत परमेप्ठी कहते हैं। श्ररहंत सर्वज्ञ वीतराग होते हैं । तो 
घातिया कर्मोके नाश होनेके बाद समस्त विश्वके ग्रुणपर्यायको समस्त, 
अ्र्थकी एक साथ स्पष्ट जानते हैं। जितने जगतके अन्दर श्ञेय हैं वे सब उनके 
ज्ञानमें समा जाते हैं । 
प्रकृत प्रइन :--ऐसा परमात्मा किस पदार्थका ध्यान करता है ऐसा यहाँ 
प्रश्न किया है ? देखो अपने ध्यान में और भगवानके ध्यानमें बहुत अन्तर 
है। हमतो ध्यान करते हैं उसका .जिसके भोजनकी इच्छा हो फिर 
भगवान इच्छारहित है हमतो ध्यान करते हैं उसका जिसको जाननेकी 
इच्छा पैदा होती है मगर भगवानको किसीभी पदार्थके जाननेकी इच्छा 
नहीं पैदा होती है, जाननेकी इच्छा तब होती है जब जानना पूर्ण न हो! 
पर भगवान सर्व विश्वको जान चुके हैं तो उनकी जाननकी इच्छा नहीं होती 
है। हमें जिस पदार्थकी इच्छा है उस पदार्थका ध्यान किया करते हैं मगर 
भगवान जिज्ञासित पदार्थकी इच्छा नहीं करते हैं । हम ध्यान करते हैं उस 
पदार्थका जिसमें कुछ संदेह होता है। भ्रम्ुक चीज इस प्रकार की है अश्रथवा 
अन्य प्रकारकी है, इस प्रकारका जिसमें संदेहहोता है उसको ध्यान किया करते 
हैं पर भगवानके संदेह नहीं होता .है। उनको सर्व विश्व ज्ञात हैं संदेह किसी 
पदार्थमें नहीं है। भगवान संदिग्ध पदार्थोंका ध्यान नहीं करते हैं । 
क्लेशका मुल मोह संकट :--यहाँ देखो, लोक किन-किन इष्ट विषयोंका 
ध्यान करते है। यही तो मोह है। दुनियांमें सवसे बड़ा संकट मोहका है । 
इस मोहकों त्यागकर अपने आत्मस्वरूप पर दृष्टि दें तो वहाँ ज्ञान और 
आनन्दप्रकाश स्वयं प्रतीत होता रहता है । रंचभी हम और आपमें दुःख नहीं 
है। पर अपने स्वरूपसे चिगकर जब पर पदार्थों में मोह कर लेते हैं तो 
दुःख हो जाते हैं क्पोंकि मोहमें इच्छा पैदा होती है बाहरी पदार्थों के परिम्‌र 


की । जंसी: हैं. बाहरी चीजोंमें वैसा जब बनता नहीं है तो ढ्ख 
उत्पन्त होता चाहते हैं कि हम लखपती हो जायें और 
नहीं श्राता है इज्री हो जाते हैं। पर पदार्थ नहीं आते तोंन श्रायें, 
उनकी कोई शा भी नहीं है । आननन्‍्दस्वरूपको निहार कर 
अपने आत्मर३ पवाद लें। भिध्व: श नहीं होते हैं। 
होते ३ मर काररा यदि मं न होते करे जप  सकत है 83 
तृष्णाका पैज्धाव व-ज्ञानकी रू  वहे जीव लोक भोह 


जेः ते मैज ह पु ग 
तो तृष्णा न्रहीं हो पैकती । अगर यह ध्यान हो कि थे तो, आयेंगे. ही . नहीं 
तो तृष्णा नहीं रह पकती | यद्धि अह ध्यान है कि इतना: धन इतने वेज, इस - 
जपसे आयगा तो यहाँ तष्णा हीं होगी दि यह नहीं है तो 

उत्पन्न होगी। ज ज़गनेके कारण 
का एक कारर भ्रप्त्य सता; अप्रत्यक्ष गर्म इस.जीवके अभि- 
रा उल्नन्न होती है। जिसके जो एृष्णा है वह पृष्णा अ्रन्य वस्तुओंकी. 
इ्च्छाक अरण है। यदि र्च्छा न हो तो पृष्णा नहीं होती है । परोक्षभ्रृत 
जला पैदा होती है। सब पकेटोंका मूल, कारण है 
*छा। वच्चोंसे लेक बैंढ़ो तक जितमेभी उसी हैं सब रचछाक़े कारण 


दु ! पके इच्छा नहीं. है वहां किसी प्रका उत्पन्न. .. 
होता है। 
जिज्ञासा भ॑ ही पुरुष ऐसे होते हैं. कि जिनके - 


गढेह. अधिक ते री है गैगोंकी अध् भलापाभी नहीं है पर इच्छा उनके 
'ननेकी लगी: है। ऐसे उरुपभी: पड़े है जिन्हें धनक) विल्कुल इच्छा नहीं है . 
लगी. डे-वड़े वेज्ञानि जा 


हेष्टि धनकी त्तरफ हीं है, केवल उनकी धुन: है विज्ञानके अयोगोंको सफल: "+ 
करनेकी किन-किन परमाशुओंके मेल करनेसे. कैस सा असर होता है ? 
यहु केवल उनके जाननेकी श्च्छा है । उनके धन वेभवकी इच्छा नही आसा+ 
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वे वैज्ञानिक लोग केवल जानने की इच्छा में दुःखी हो रहे हैं। जिज्ञासित 
अर्यमें ध्यात करते हैं और उप्त जिज्ञासित श्रर्यका ध्यान करकेभी तृ८्गा और 
क्लेश उपयोगगत होता है। 
भगवानमें त्रिदोषका श्रभाव :--सकल परमात्मा न तो किसी प्रकारका 
कुछ अभिलाषित करता है श्रौर न कुछ जाननेकी चाह करता है। और न 
उसे किसी बातका संदेह होता है । हममें श्रौर भगवानमें तीन वातोंमें श्रन्तर 
है । हम इच्छा किया करते हैं, भगवान इच्छा नहीं करता । हम भगवानके 
दर्शन करने क्‍यों जाते हैं? भगवानसे यह सीखनेके लिए जाते हैं कि हम 
किसी भी प्रकारकी इच्छा न करे' क्योंकि इच्छाका ऐसा रघज्ध रगा 
हुआ है कि इसके रुगे जन रातदिन बेचेन रहते हैं। -हे प्रभो श्राप जैसा 
आ्रात्मबल हममेंभी प्रकट हो श्रौर किसी पदार्थकी वाञ्छा न रहें | क्रोधमें 
भी हममें शांति मौजुद हो। किसोभी प्रकारकी मेरेमें वाउुछा न रहे । यूदि 
ऐसी भावना हो तो वह ग्रहस्थ भी सुखी है । क्या ऐसा हो नहीं सकता है । 
भरतजी घरसें वरागी :--भरत चक्रवर्ती जिसके ६ खण्डका राज्य था; 
करोड़ों राजा लोग जिनके सेवक थे। कितना वैभव था, कंसी सुन्दर उनकी 
रानियाँ थी पर उन्होंने अपने ज्ञान रसका स्वाद लिया था तो सबसे दिरक्त 
रहते थे । धन वैभव समागममें रह कर भी भरत जी विरक्त रहते थे । 
भरतभो तो गृहस्थ थे।वे भी तो स्त्री वाले थे। धन वैभव सर्मृद्ध 
वाले थे । वे जब ऐसे समागमोंसे विरक्त रह सकते हैं तो क्‍या 
हम और शाप समागमोंसे विरक्त नहीं रह सकते हैं। और जैसी भरतकी 
| वही झ्रात्मा तो हम और आपकी है। यह ब्यर्थका मोह का क्षोभ 
लगा है । पु 
सम्पक ज्ञानकी धरणता :--भूहस्थीमें, रहकर परिवारका पालन-पोपण 
करना यह एक गृहस्थका धर्म है किन्तु यदि एक बातकी समभ बनी रहे 
कि सब भिन्न पदार्थ हैं, जिनका संयोग हुआ है उनका वियोग अवश्य होगा | 
यह विश्वास यदि हो गया तो दुःख नहीं होता है। उस ज्ञानस्वरूप ,निज 
आत्माका यदि ध्यान बना रहे तो उसकी एक यह शक्ति है। ऐसा ज्ञान क्यो 
गृहस्थ नहीं कर सकता है ? ज्ञानमें तो कोई बाधा नहीं । इस ज्ञानके प्रताप 
से घर कुटुम्बमें भी रहकर यह जीव धर्मका पालन कर रहा है। मोक्ष मार्गमें 
बेल रहा है। अपने भविष्थकी सुधार रहा है। ऐसा ज्ञान और श्रद्धान 
बनाए .रहना यह गृहस्थका एक कतंव्य है। 
भगवात्रका सर्वज्ञत्व सर्वदर्ित्व :--भगवान सर्वज्ञ देव घातिया कर्मोको 


श्श्ष ] हे [ प्रवचनसार प्रवचन अ्रष्ठम भाग 


नष्ट कर चुके हैं। घातिया कर्म हैं चार--ज्ञानावरण, दर्शनावरण, मोहि- 
नीय और श्रन्तराय । ज्ञानावरण हम आपकमें लगा है .सो देख लो क्या ज्ञान 
का हाल है ? यहाँ हम आपमें कोई मनुष्य ऐसा नहीं मिलता जिसके सब 
प्रकारका ज्ञान प्रकट हो गया हो । दर्शनावरण कर्मो के उदय से सर्वज्ञान 
सम्पन्न आत्माके स्वच्छ स्वरूपका दर्शन नहीं हो पाता है। जब स्व्छ स्वरूप 
का दर्शन.नहीं है तब फिर बाहरी पदार्थों में सुख और हित हू'ड़ा करते हैं। 
भगवान सवज्ञ देवको उनको अपने स्वरूप को निरन्तर दर्शन हो रहा है। 

भगवानकी बवीतरागता :--तीसरा घातिया कर्म है मोहनीय यह कर्म इतना 
प्रबल है कि इसके कारण श्रद्धान सही नहीं रह पाता है किन्तु मोह उत्पन्न 
हुआ करता है। इस मोहके उत्पन्न होनेसे प्राणी घरके लोगोंमें कुटुम्ब 
परिवारमें मित्रोंमें अपना बड़प्पन मान रहे हैं। पर इन बाहरी पदार्थों से 
इस जीवका रचभी वढ़्प्पन नहीं है। ये वाहरी पदार्थ पर हैं, च्यारे है| 
मैं श्रात्मा सबसे जुदा हूँ । ये जीव कल्पनाएं बना-वनाकर श्रपना घातकर 
रहे हैं। सो इस मोहनीय कर्मके उदयके कारण इन जीवोंकी श्रद्धा सही नहीं 
हो पाती है। कदाचित कर्म दूर हो जाये और श्रद्धा सही हो जाय तो भो 
पपने श्रद्धानके मालिक चल नहीं पाते हैं। श्रद्धा हो गयी कि ये सब पदार्थ 
असार हैं, अपना आत्मस्वरूप ही शरण हैं। सो इस अपने श्रमूर्त श्रात्माका 
ध्यान करके अपने ज्ञान मात्रका स्वाद लेने पर वे कर्म नहीं रह पाते । यह 
इस ज्ञानस्वरूपका ही प्रताप है। ये घातिया कर्म उस सर्वज्ञ देव भगवानमें 
नहीं रहे इसलिए बह भगवान वीतराग है । | 

भगवानकी अ्रनस्त दाक्ति सम्पत्तता :--चौथा घातिया कर्म है अंतराय । 
अन्तराय कर्म के उदयसे हम और आपमें पूर्ण बल नहीं प्रकट हो रहा है। 
इस कारण हम आपको सफलता नहीं मिलती ।. हम चाहते हैं कि कुछ दान 
दें मगर अन्तराय कर्म भी निकट लगा है कि दानका परिणाम ही नहीं होने 
देता। हम चाहते हैं कि हमको लाभ हो मगर श्रन्तराय कर्म ऐसा विकट 
लगा है कि हम आप लाभ से बंचित हैं। भोग उपभोग बाधा रही श्राती है । 
हम चाहते हैं कि हमारा श्रात्म वत खूब विकसित हो जिसके कारण जैसा 
इस जगतमें चाहें वैसा कर सकें अ्रथवा चमत्कार पा सकें मगर अंतराय केसे 
ऐसा लगा है कि आत्मवल प्रकट नहीं होने देता । पर भगवान सर्वज्ञ देवके 
ऐसे अंतराय कर्मो'का क्षय हो चुकां हैं इस कारण सर्वज्ञ देवके किसीभी 
प्रकार विध्न नहीं | इस प्रकार चारों घातिया कर्म दूर होनेके कारण भगवात 
सर्वज्ञ देवके मोह रचभी नहीं रहा । - 
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सोह परिस्तामकी गंदगी :--भैया, जगतमें सबसे गंदी चीज क्या है ? कोई 
कहेगा कि मूत्र है, गोबर है, मल है, या नालीका गंदा पानी है पर दुनियामें 
सबसे गंदी चीज है । यह जो माँस, हड्डी, मल, मूत्र इत्यादि बना है'वह किस 
चीजसे बना है ? जिस चीजसे ये बने हैं उसका नाम है आहार वर्गणा । किन्तु 
भैया जीव द्वारा आहार वर्गणा ग्रहरा करनेसे पहिले आहार वर्गणाशओंमें 
जरा भी गंदगी नही है| वे सब शुद्ध स्कन्ध हैं । उनमें मास, मल सूत्र आदि 
का नाम नहीं | पर जब मोही जीवका सम्बन्ध हो जाता है मैं मास, खून, 
हड्डी; मल, मूत्र आदि बनने लगता है। ह 

मूलकी गंदगीका एक दृष्टान्त ः--अभी यहीं लड़कोंमें ही देख लो। किसीं 
लडकेका पैर यदि विष्टामें भर गया है तो उसको कोई नहीं छूता है भौर 
वह लड़का श्रगर दूसरेको छू लेता है तो दूसराभी अस्पृश्य हो जाता उस दूसरे 
को भी कोई नहीं छूता है और दूसरा अगर तीसरे को छू लेता है तो तीसरे 
लड़क को भी कोई नहीं छूता है। इसी तरह कई लड़के छू जाने पर वे सब 
दस पॉच लड़के भ्रछूते हो गये। वे सब लड़के श्रछ्ृते हो गए तो जरा यह तो 
बतलावो कि वास्तवमें कौन सा लड़का उन दसोंमेसे मूलमें अदूता है ? सब 
की मूल है केवल एक लड़का जिसका पैर विष्टासे भिड़ गया । इसीके छू 
लेनेसे थे $ लड़के गंदे बन गये । तो मूलमें अ्रछृता लड़का कौन है ? वह एक | 

मोहके सस्वन्धसे पुदुगल स्कंधमें श्रशुचिता :--इसी तरह शआत्मामें ये दिखने 
वाले जो पुद्गल हैं ये पुदगल तो इस जीवके छू जानेके कारण गंदे बन गये 
है । ये चीजें गंदी नहीं है । इनको गंदा करने वाला कौन है? 
इनको गंदा करने वाला है यह मोहीं जीव श्रगर मोही जीव इस शरीर 
को ग्रहण न करता तो ये माँस, हड्डी, खून आदि कंसे बन जाते ? 
जीवके आये बिना ये माँस, हड्डी, खून श्रादि नहीं बनते हैं। जब जीव 
इन आहार वर्गुणाओं को ग्रहण करता है तब इस शरीरमें माँस, हड्डी, खूर्न 
आदि बनते हैं तो ये चीजें श्रपवित्र कैसे हुई ? इस मोही जीवके छूनेसे ही 
चीजें भ्रपवित्र हुई। जीव द्रव्य गंदा नहीं पर जीवमें उदित हुआ जो मोह 
परिणाम है वह ऐसा गंदा है कि जिसको ग्रहण कर ले वही अ्पवित्र हो 
जाता है। दुनियांमें पुदूगल पदार्थ अ्रपविन्र नहीं है। धर्म द्रव्य अ्रपवित्र नहीं 
श्रधर्म द्रव्य अपवित्र नहीं, आकाश द्रव्य अ्रपवित्र नहीं और काल द्रव्य 
अपवित्र नहीं किन्तु इस जीवके साथ जो राग द्वेप मोह लगे हैं वे विकार 
अपवित्र हैं। तब हम और आपको इन विकारोंसे प्रणा करना चाहिए। 

संकट ससाप्तिके दो कारण :--मैं आत्मा तो शुद्ध ज्ञानवान आनन्द निधान 
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हैँ, अमूर्त आत्मा हूँ फिर भी इसमें ये राग ह प मोह श्रादि कैसे लग गये। मैं 
तो ज्ञान और श्रानन्द निधान हूँ, क्ृतार्थ हूँ। मेरे इस लोकमें करने को कोई 
काम नहीं है। श्रपने स्वरूपको सम्हालू तो हमारे सारे संकट संमाप्त हो 
गये ऐसा समझना चाहिए । भगवान सर्वज्ञ अपने शुद्ध आ्रात्मस्वरूंपमें रम रहे 
हैं सो उनको कोई संकट नहीं रहे । भगवानमें किसी भी प्रवारके संक्ट नहीं 
रहे इसके दो कारण हैं। एक तो भगवानके मोह नहीं रहा श्र दूसरे ज्ञान 
की शक्तिकी रुकावट नहीं हुई ग्र्थात्‌॒ तृप्णायें नहीं हुई ? इन्हीं दो कारणोंसे 
भगवानके ऊपर कोई प्रकारके संकट नहीं रहे । हम आपके तो मोहका सद- 
भाव है और पूर्ण ज्ञानका अभाव है। 
.._ भगवान फा निर्दोष अनुमवन :--भगवानके न तो मोह रहा और न ज्ञान 
शक्तिकी रुकावट रही वर्योकि उन्होंने चारों घातिया कर्मोका क_्य कर दिया 
है इस कारण उनके तृष्णा नहीं रही | जब तृप्णा नहीं रही तो समृद्धि भग- 
वानमें अपने आ्राप प्रकट होगी | अपना सर्वस्व अपने आपको प्रत्यक्ष हो गया 
है इस कारण अपने आपके आनन्दमें निरन्तर मग्त रहते हैं। उनके किसी 
पदार्थ को पानेकी इच्छा ही नहीं होती है, किसी को इष्ट माननेका भाव ही 
नहीं होता है। वयोंकि झ्रानन्द स्वरूप निज आत्मतत्त्व पुरा उनको प्रत्यक्ष 
भूत हो गया है। तीनों लोकके जितने भी पदार्थ हैं, द्रव्य गुणा पर्याय हैं वे 
सबके सव उस भगवानके ज्ञानमें ज्ञात हैं। याने सारे विश्वका उन्होंने पार 
पा लिया है। इसलिए किसी भी चीजके जाननेकी इच्छा उन्हें नहीं होती है। 
उस भगवान को सर्व कुछ ज्ञात होता है इसी कारण किसी पदार्थमें उन्हें 
सदेह नहीं होता है । सी प्रभु इच्छा रहित है, सदेह रहित है। उन प्रभ्ुके तो 
सर्व विश्व हाथमें रखे हुए अमलककी तरह स्पष्ट कलक रहा:है। इस कारण 
वह प्रभु किसको जाननेकी इच्छा करे ? किसका संदेह करे, इस कारण 
भगवान अन्य किसी चीजका ध्यान नही कर सकता है। 
प्रभुका ध्यांत मात्र ज्ञानानन्‍्दानुभवन :--तव फिर भगवान किसका ध्यान 
करता है ऐसा प्रइन इस गाथामें किया गया है। इसका उत्तर अगली गाथामें 
करेंगे। सामान्य रूपसे यह उत्तर जानो कि भगवान किसका ध्याव करता 
है, वह भगवान तो आनन्द सुख को भोगता रहता है। ध्यात करनेकी चृत्ति 
जब होती है जब कुछ चाहें अथवा किसी चीजका संदेह हो तब ही बाहरी 
पदार्थों का ध्यान चलता है पर भगवान तो क्तकृत्य है, अपने स्वरूपमें मस्त 
है। भगवान बाहरी पदार्थों का ध्यात नहीं करता किन्तु अपने आनन्दका 
निरन्तर उपभोग करता रहता है। उस प्रभुका ध्यान इस ही प्रकारका है कि 
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वह अपने सहज आनन्दस्व॒रूपका अनुभवन करता रहे ।अर्थात्‌ अपने सर्वज्ञपने 
और शाइवत आनन्दका निरन्तर भोग करता रहे । 
सकलक्षातुतत्व होने पर भी निजानन्दरसलीनता :--देखो भैया, एक बिनती 
जो अभी लड़के लोग बोल रहे थे। उसका प्रारम्भमें दोहा है सकल ज्ञेय 
ज्ञायक तदपि निजानन्दरसलीन इस छोटेसे दोहेका यह अर्थ होता है कि यह्‌ 
प्रभु समस्त विश्वका ज्ञाता है फिर भी अपने आनन्द रसमें लीन है । प्रभुकी 
यही विभेपता है कि सर्व विश्वका वह ज्ञाता है और अपने आनन्द रसमें 
लीन है । ऐसा कोई हो सकता हैं | बाहरी पदार्थोंसे जान कर भी सुखकी 
आशा न रखो और अपने आनन्द रसमें लीन रहे। वर्तमानमें ऐसी सामथ्य 
जगतके अन्य जीवोंमें है क्या ? नी है। भगवानमें यह सामर्थ्य प्रकट होती 
है कि वह विश्वके समस्त पदार्थो' को जानता रहे । पर उन सबको जान कर 
भी अपने आनन्द रसमें लीन रहा करे। यही प्रभ्ुकी विशेषता है। 
भक्तिफा प्रयोजन निजस्वरूप दर्शन :--जो भैया, मंदिरमें जाकर प्रश्च॒के 
स्वरूपके दर्शन कर लेता है श्रौर वहीं आनन्द रसमें लीन हो जाता हैं वही 
भगवानकी सच्ची भक्ति करता है। सेठ धनंजयके पुश्र को सांपने डस लिया । 
उसकी स्त्री बच्चे को मंदिरमें धनंजयके पास रख गई थी। वे देवोपासनामें 
मभ्त थे उन्होंने बच्चेकी ओर ध्यान भी नहीं दिया भगवानकी भक्तिमें लीन 
रहनेका परिणाम यह हुआ कि उस बच्चेका साँपका विष स्वयमेव दूर हो 
गया । सो प्रभ्रुकी भक्ति करके अपने ज्ञान और आनन्दकी वृद्धि करो | बाह्य 
में कुछ न चाहो । भक्तिका प्रयोजन निजस्वरूपका दर्शन ही मानो जिसने 
अपने शुद्ध झात्माको प्राप्त कर लिया है ऐसा सर्वज्ञ देव जिसकी मूर्ति मदिर 


में स्थापित होती है वह सर्वज्ञ देव किस चीजका ध्यान करता है। ऐसे धरश्न 
पर उत्तर दे रहे है । 


सव्वाबाधविजुत्तो सगंत सन्वक्वसोक्खणाराडढो । 
भूदो श्रवखातीदों भादि श्रणक्ख्॑ं परं॑ं सोवसं ॥१8८॥ 
वह सर्वज्ञ देव सब प्रकारके बाधाशंसे रहित है। पहिले तो सर्वज्ञ देवका 


स्वरूप कहा जा रहा है। स्वरूप समभनेके बाद यह तुरन्त समभनेमें झा 
जायगा कि भगवान सर्वज्ञदैव किसका ध्यान करते हैं । 


सर्वज्ञ देवकी विशेषता :--भगवान सर्वज्ञदेव सब प्रकारकी बाधाओरोंसे 
रहित है और अपने आात्माके सर्व प्रदेशोंसे समस्त सुख और ज्ञानसे परिपूर्ण 
है। संसारके सब लोग अपने इन्द्रिय और मनके द्वारा जितना ज्ञान और 
आवन्‍्द भोगते हैं उससे भी अ्रधिक ज्ञान और सुखसे परिपुर्ण है और श्रक्षा- 
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तीत है । इन्द्रियके विपयोंसे परे है। स्वयं इन्द्रिय रहित है, ऐसे वे सर्वश्न 
देव परम सुखका ध्यान करते हैं । वे सर्वश्ञ भगवान कोई दूसरे जीव नहीं 
है। यह ही आत्मा है, जैसे हम आप हैं वैसे ही वे श्रात्मा थे । यह ही आत्मा 
जिस समय इन्द्रियातीत हो जाता है तव अनन्त ज्ञान और अनत्त' सुखका 
भण्डार बन जाता है| बसे तो वह अनन्त ज्ञान और अनन्त युख सहज 
स्वभावरूपमें हम श्रापके इस समय भी है पर उनमें वाधा डालने वाले 
नि्मित्तभृत कर्म हैं। और अ्रन्तरमें उनमें वाधा डालने वाला आ्रान्तरिक हेतु 
राग है प विकार है। तो जिस समयमें श्रतरंग और वहिरंग दुखयोंका साधन 
का अभाव हो जाता है उस समय वे इच्द्रियातीत होकर सर्वज्ञान और सुख 
से परिपुण है जाते हैं । 

इन्द्रियां सर्वक्ञानककी वाधक :--हम और आपके जो इनच्द्रियां लगी हैं उन 
इन्द्रियोंके क/रण हम सर्व दिशाश्रोंकी बात नहीं जान सकते हैं । जैसे किसी 
कमरेके भीतर बंठे हुए पुरुष किसी दरवाजेसे या खिड़कीसे ही जान सकता 
है, वह सर्व व्शाश्रोसे नहीं जान सकता है, इसी प्रकार शरीर रूपी कमरेके 
अन्दर बन द यह आत्मा दबरीरके जो ५ दरवाजे हैं,शरीरकी ५ इनच्द्रियां है उन 
इन्द्रियोके द्वारसे ही जान सकते हैं ! सर्व श्नोरसे नहीं जान सकते हैं । इन्द्रियों 
के द्वारसे भी जाननेमें सव कुछ नहीं जान सकते हैं। किन्तु स्पर्शन द्वारसे 
स्पर्श जानते, हैं । रसन द्वारसे रस जानते, ध्ाराद्वारसे गध जानते हैं और 
चज्ञ द्वारसे रूप जानते हैं भौर करा द्वारसे शब्द जानते हैं। इसी प्रकार कुछ 
कुछ ज्ञानके कारण भृत भौर कुछ कुछ सुखके कारणभूत इन्द्रियोंका जहाँ 
श्रभाव हो जाता है और उन इन्द्रियोके श्रभाव होनेसे जब वह स्वयं इच्रिय 
रहित रूपपनेका अ्रपना प्रवर्तन करता है उस ही समय यह अक्षातीत हो 
जाता है। श्रर्थात्‌ भगवान स्वयं इन्द्रियों द्वारा नहीं जानता है। श्रौर भगवान 
को दूसरे लोग भी इच्द्रियों द्वारा नहीं जानते हैं । के 

इच्ियां सत्य सुखकी बाघक :--भेया, जब तक इस जीवका ड्र्द्रियं 
प्रसंग है तब तक जीवको निराकुलता नहीं रहती । 3808 कारण हम 
आकुलताओंमें पड़ते हैं। उन्हीं इन्द्रियोंसे प्रीति है जिन आ्राकुलताए 
मिलती हैं। सो यदि इन्द्रियोंके संकटोंसे बचना है तो इच्द्रियोंकी प्रीति सा 
छोड़ना होगा । शरीरकी प्रीति छूटे तो इच्ियोंसे छुटकारा मिले । कम आह 
जीवके साथ ये इन्द्रियां लगी रहती हैं पर भगवानके साथ इन्द्रियां नहीं 
हैं। हम इन्द्रिय वाले और इच्द्रिय रहित को पृजते हैं सा हम इखिय वाले को 
इन्द्रिय वाले ही भगवान हों तो हममें भर भगवानमें .क्या विशेषता रहे 
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जिससे वे परम पुज्य कहलाते हैं और हम उनके उपासक बनते हैं। 
तो सर्व प्रकारसे इन्द्रियोंसे रहित रहने वाले प्रभु सुख और ज्ञानस्वहृप हैं, 
उनके सुखमें कोई प्रकारकी बांधा नहीं भ्राती है । वाधा तो बाह्य पदार्थों में 
विषय करने पर आती है । इन्द्रियों द्वारा जब बाह्य पदार्थो' को अपनाते हैं 
और वाह्य पदार्थों से श्रपना हित और सुख समभते हैं, तव बाह्य पदार्थ यदि 
न मिलें ती आाकुलता हो जाती है। 
भगवानका सार्वदिक शाव :--सर्व प्रकारकी बाधाओंसे रहित वह भगवान 
सर्व दिशाओंका ज्ञान करता है। पूर्व दिशामें आकाश कितनी दूर है। क्‍या 
उसकी सीमा बता सकते हो कि जिसके बाद- फिर आकाश नहो। इसी 
प्रकार चारों दिज्ञाओ्रोंमें श्राकाश कहाँ- तक फैला है क्या इसकी दिशा बता 
सकते हो ? नहीं । पूर्व आदि जो दिशाएं बनाई गई हैं वे स्वयं पदार्थ नहीं 
है। किल्हीं सिद्धास्तोंमें-दिशा को भी पदार्थ माना है। जिस ओरसे सुर्यका 
उदय होता है उसको ही-पूर्व दिशा कहते हैं। स्वयं पूर्व, पूर्व नहीं है। जिस 
दिशामें सूर्यका अस्त होता है उसको पश्चिम कहते हैं। पूर्वकी शोर मुख 
करके यदि खड़े हों तो पीठ पीछे पश्चिम होता है, ढाँयें हाथकी श्रोर दक्षिण 
होता है श्ौर इसके अ्रतिरिक्त जो दिशा वचती है उसे उत्तर दिशा कहते हैं । 
ये दिशाएँ कोई स्वयं पदार्थ नहीं है। और दिशाश्रोंका वण न केवल इस ही 
थोड़ी दुनियामें है। पर जहाँ पर सूर्य नहीं है वहाँ दिशाझ्रोंका क्या काम है। 
पर अपनी हृष्टिसे देखो, पूर्व दिशाकी श्रोर कितनी दूर तक आकाश मिलेगा ? 
दक्षिण पश्चिमकी ओर कितनी दूर तक आकाश मिलेगा ? असीम है आकाश 
भगवान सर्वज्ञ देव असीम क्षेत्र तक जाना करते हैं श्रौर समस्त द्वव्यों को 
जाना करते हैं। सो ऐसा अनुमान कर लो कि सर्व क्ष त्रोंमें रहने वाले पुरुषों 
को जो सुख होगा, जो ज्ञान होगा उससेभी परिपृरा सुख और ज्ञान भगवान 
के होता है। वह शआत्माके सर्व प्रदेशोंसे समस्त सुख और ज्ञान युक्त हुआ 
करता है| 
भसगवानके ध्यानका उपचार व एक प्रध्न :--ऐसे स्वरूपमें स्थित भगवान 
किस चीजका ध्यान करते हैं इन पर हष्टि दी जा रही है। भगवान ध्यान 
ही नहीं करता किन्तु ध्यानका उपचार बना कर यह समभाया जा रहा है 
. कि आखिर भगवान क्या-क्या करता है? यहाँ तो हम और आपको काम 
कुछ न मिले तो विद्धल हो जाते हैं ॥ कोई चीज ज्ञानके लिए या चैेष्टाके 
लिए जब नहीं मिलती है, वेकार बैठ जाते हैं तो आाकुलता व्याकुलता हो 
जाती । और खोजते हैं कि हमको काम मिले । कोई काम मिले तो एक कांम 
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बेस करनेके बा मिकी तलासमें हैं। कुछ काम ने मिले त्तो 
व्यान हमारा उससे हेता है। पर भगवान सर्व: कि 
उनके घर है, न उनके अहम्बहै, न उनके कोई भ्रजीविकाका कार्य है न गोप्ठी 
$ सभा सोसाइटी है, शरीर । सकल 
परमात्माके रीर होना न होना एक पमान है। ऐसा भगवान 
दे क्या:क्या कर गा ? कैसे उनके दिन कटते होंगे ? ऐसा प्रश्न 
नेमें आरा है । यहां गये. पिया-जा रहा है 
+ यान :--भगवान-सतः डे भपने ज्ञान और चुखवा 
पुरा “हा करते हैं। यही उनका ध्यान है। निरन्त नन बना 
रहता है। तीन लोक, तीन समस्त पदार्थ नमें ज्ञात हो गये 
श्रौर जैस। ज्ञान पहिले समयमें होता है-वैसा ही ज्ञान दर, समयमे $॥ 
तीसरे समयमें होता रहता है। उनका हम सर्व विश्वका प्रा निरन्तर 
जान बना रहता | और ञ » के! सका रकी ञा 
नहीं है। ऐसा शुद्ध 88 वि आरा बम रचमात्र भी परिवर्तन होने 
सम्भावना भी नहीं है। पूर्ण निराकुल आनन्द है। ऐसा ओअननन्‍्द रसका 


श्र ने 
निरन्तर पान रहा के । व् ' है जिससे भगवान 
दमा ढरा पुज्य हु है । ये ही उसकी वेशेषताए' है जिस 
/ __ भगवानके ज्ञानावन्द अनन्तता _ भगवानके ह्ञान और आनन्द 
अभन्त हैं। हमारे गान अनन्त नहीं है। इन्द्रियों हारा जान जायें। इन्द्रियाँ 
बिगड़ जायें तो न जान सकें। वर्तमान “भय की ही बात जानो । बहुत 
समयकी बात नही जान सकते भविष्यकी वात नहीं जान सकते, किल्तु 
भेगवानका ज्ञान तो सर्व विश्व वराबर है क्योंकि सर्व विश्व उनके ज्ञानमे 
जात होता है। ऐसे अनन्त शानसे परिपणा" और आनन्द सुखसे भग- 
तास ज्ञान और उत रूप परिणमता रा हैया यों क्ह्लो नि सुख 
का निरन्तर ध्यान रता रहता है। 
कारण “आकुलताओंके रण तीन होते है-(१) 
किसी पद्यर्थकी इच्छा करना, (२) ज्ञान बढ़ानेकी इच्छा करना और (३) 
किसी बातमें संदेह होना । इन तीनों प्रसंगोंके आने पर आत्मामें क्षोभ हुआ 
चेत्ति श्र श्रों को लिए हुए बर्त ) हैं 
जैसी इच्छा हो तैसा बाह्य 'दार्थो में परिणमन हीं मिलता तो आकुलताए 
श्ह्ती है आक रैच्चा हो कि हजारों श्रौर लाला लाभ हो और लाभ 
नहीं होता; परका परिणमन आपके उशकी बात नही है, नही होता हूं तो 
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आकुलताएँ हो जाती हैं । तो अभिलाषा भी करना यह दुःखका कारस है। 
संसारके जीव इस ही रोगके तो रोगी हैं। कोई न कोई इच्छा लिए रहते 
हैं। बच्चोंसे बूढ़े तक देख लो पर भगवान सर्वज्ञ देवके कोई प्रकारकी अभि- 
लाषा नहीं है। कितना निर्मल ज्ञान है। ज्ञानके परिपूर्ण होने पर अभि- 
लाषाए नहीं रहतो हैं । 
सम्पग्हष्ठिकी निःकांक्षता :--भैया यह तो भगवानकी बात है। पर यहीं 
सम्यस्टृष्टिकी बात देख लो । जिसका यह पूर्णा निर्णय हो चुका है कि जगत 
के पर पदार्थ अणु-अरु, सर्वस्व निज निजस्वरूप है, अपना-अपना श्रस्तित्व 
लिए हुए हैं। किसीका किर्स।के साथ कोई प्रकारका सम्बंन्ध नहीं है। मैं 
अशामभात्र भी परपदार्थों का रवासी * नही हैँ, एक भी अणु किसी भी प्रकार 
बदलनेमें मैं समर्य वहीं हैँ इस प्रकारका जब येथोर्थ बोध हो जाता है तो 
इस, सम्यरहृष्टी पुरुषको भी अभिलाषा 'नहीं रहती है। धन आवे, लाखोंका 
हजारोंका तो क्या लाभ हो गया ? वे श्रपनी सत्तासे हैं, पुदगल हैं, जड़ हैं, 
उससे कोई सुख और ज्ञानकी किरंणा हममें नहों श्राती है। लखपती भी मरते 
हैं, छोड़कर चले जाते हैं। धनकी क्या अ्रभिलाषा करे' ? 
जीवनका उद्देश्य धमंघारण :--जी रहे हैं धर्म धारणा करनेके लिए। 
जीना तो मिलंता रहेगा । पर धर्म सुगमतया नहीं मिलता है । जीवनका मोह 
छोड़ो और धर्मसे प्रीति जोड़ो । घन वैभवके सम्बन्धमें भारी चिन्ताएं करना 
यह मूुढ़ता है । लखपती है वह भी आध सेर भोजन करता है, साधारण 
स्थिति है वह भी आधा सेर भोजन करता है, कपड़े पहिनता है। लखपतीने 
ज्यादा लाभ क्या पाया ? लाभ नहीं पाया बल्कि लोकमें प्रतिप्ठा चाहनेसे 
उसने अपने आपमें पाप बसा लियां है। उस धन को तो असार निरखना 
चाहिए । धर्ममें प्रीति लावो । धनका मोह छोड़ो । यह'ग्राम कितनी शांतिका 
283 यहाँ हक सब 200 नहीं होगा । शाम सुबह दुकान 
गा। दो-चार घंटे मे में श्राकर डी भ्रच्धों 
स्वाध्याय करो, अपनी गोप्ठी बनाना आज बट जाय गम सकता है 
जो'शहरके लोगों को नसीव नहीं है । पर ऐसा विश्वास हो कि यह जीवन 
धर्मधारणके' लिए मिला है। बच्चोंके पोषणके लिए ही जिन्दगी नहीं है। 
उनका भान उनके साथ हैं, तब निजका काम बने । वे अपने भाग्यके अनु- 


७. 


की 330 7 काम करेंगे। तो जिन्दगीका लाभ तो धर्मधारणामें है । 
कि र कहाँ पक तब हो सकता है जब हमें धर्मका 
स्वरूप विदित हो । धर्म है आत्माका स्वभाव । यह धर्म आत्माके समीप 


आत्मामें ही अनादि कालसे अनन्त काल पक बराबर रहने वाला है। जिम 
। हैं और कि पानेकी इच्छासे बडे मंदिर बनते व 
करते * कही बाहर नहीं है । वह धर्म आत्मामें ही है, अना दिये 
है । अनन्त अल तक है। आत्माका प्वरसतः अप: आप जो स्वभाव है वही 
धर्म है है वर्मकी जिस्ते हि ही, धर्म कहो मत्मि 
कहते है 
जाषाका श्र भगवान सर्वज्ञ देवके सब नकारकी भ्रप्नि- 
जाषाओोंका हो गया है पने अनुमानसे विचारों कि 
चाहता होगा ? ७... > ने घर झर श्रादि पाहता होगा ? 
क्या प्रतिष्ठ चाहता होगा ? पी दिन मंदिर न जायें तो क्या भेग- 
जता हो जायगी कि आज शन करने पहीं श्राये, या 
दर्शन करने या देर उस भगवानमसें रचमात्र भी र॒ 
“ही है। वह भग निरन्तर ने और गे मेग्त रहा करता 
किसी भी कारकी आ ए' उस भेंगवानमें नह हैं। भगवान सर्वज्ञ 
देव निकर भगवान ह्म 
अभिलाषा नही है क्योंकि कारकी अभि का हित नही है। 
भमस्त बाह्य पद थेकि स्वरूपको एक समान निरख रहे हैं। पदाथों 
शा जैसा गरद्ध स्वरूप है वैसा ही ३ निरस रहे | रस उन्हें किसी 
भी प्रकार+) अधिलापष- नहीं है। 
इसी प्रकार भगवानके जाननेकी भी 
सच्चा नहीं व त्ते करण जाननेकी उनको इच्छा 
नही है। जानने की ह्पु जो जानता ते हो । जब किसी 
सुकुता भी 


नि रहे हे गी 
इच्छा करते जिदेव तीन कालके समस्त पा 
ष्टज रेत कारण भगवा, नके जाननेकी रच्छा नहीं है। यह 
हक कारण हु भेगवानके २:ख्त पुख नहीं है। . ली, 


गवानके संदेहका श्रभाव :-सीसरी वात बह है कि भेगवानके संदेहका 
अभाव है। हम आपको तो पद पद +र संदेह हो जाता है। व्यापारसें कोई 
चीज खरीद कर रखा है तो यह संदेह रहता है कि आज यह भाव है तो 
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कल क्या भाव हो जायगा लोगोंसे पूछते हैं कि भैया श्राज वया भाव है जब 
ऐसा मालूम होता है कि भाव घट गया है। तो इतना सुनते ही दुःखी हो 
गये । ता जहाँ संदेह रहता है वहाँ दुःख ही रहता है | भगवानके संदेह नहीं 
है । वे तीन लोककी बातों को भी स्पष्ट जानते हैं । समस्त पदांथों के गुण 
पर्याय को यथार्थ विद्यद जान रहे हैं इसलिए उनको कोई संदेह नहीं है। 
भगवानके संदेहका श्रभाव है। हम आपको तो पद-पद पर संदेह हुआ करता 
है। भगवान संदेहसे रहित हैं इस कारण उनका जो सुख है वह परिपूर्ण 


अावामिक सुखकी प्रपुर्वता :--भैया, संसारी जीवके श्राज तक ऐसा आनन्द 
नहीं पाया है। युक्त श्रवस्थासे पहिले ऐसा आनन्द हो ही नहीं सकता है। 
ऐसा श्रपूर्व आनन्द भगवान निरन्तर भोग रहे हैं। वह सुख कसा है ? इसका 
वर्णन हम आप नहीं कर सकते हैं। हम ओप तो अ्रनाकुलता शब्द को हो 
बोल सकते हैं क्योंकि हम श्राप आकुलताओंसे परिचित हैं। श्राकुलताए 
कैसी होती हैं ? कैसा श्राकुलताशोंका परिणमन है ? इन बातों को हम 
जानते हैं | तो समके लिया कि भगवानके ऐसी-ऐसी झाकुलताओोंका भ्रभाव 
हो गया है। तो भगवानके कोई प्रकारकी श्राकुलता नहीं रही । ऐसा उनके 
सुख है । भग्वान सुख ही ध्यान करते हैं अर्थात्‌ भगवान एकाग्र रूपसे 
अमाकुल ज्ञायकन्वभावका निरन्तर सचेतन करते हुए ठहरते हैं। ध्यान तो 


वहाँ कया जता है जहाँ ध्यात न बनता हो और फिर बादमें ध्यान करनेमें 
लगते हों । ऐसे ज्ञानमे लगनेका निमित्त वर्ना कर भगवान किसी पर पदार्थमें 


उपयोग नहीं लगाया करते | उनके तो सहज स्व॒रूपका निरन्तर ध्यान बना 
रहता है, वया, कि ज्ञान और सुखका अनुभवन बना रहता है और यथार्थ 


द्रव्य गुण पर्यायका जानन रहा करता है तो एक ज्ञायकस्वभावमें अना- , 
कुलताका एकाग्रय संगत संचेतन्‌ होते हुए निरन्तर उपभोग बना रहना यही. 


प्रम सुख है ऐसी जो भगवानकी स्थिति है वह सिद्धि कहलाती है। 

सिद्धिका भ्र्थ :--कोई कहे कि सिद्धिको प्राप्त करो । तो सिद्धि को प्राप्त 
करनेका तात्पर्य क्या है। श्रपने उपयोग को ऐसा निर्मल, निरलेप बनाशो कि 
जिससे इस आत्माके उपभोगकी स्थिति आ्रात्मन्षाककी स्थिरतासे बनी 
रहे। आत्म ज्ञानसे अ्रनाकुंसता को चेतते रहें। ऐसी स्थितिका होना 
ही सिद्धि कहलाती है। आपका सहज ज्ञान और सहज आनन्द स्व- 
भाव सही हो यही सिद्धत्व. है।. उसंका ही झाश्रय होनेके कारण भगवान 
सिद्ध हो गये हैं। अर्थात्‌ ज्ञान ओर आानन्दसे परिपृर्णा हो गये हैं इस 
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सिद्ध की ने अरहतके कमी है श्रौर कह कमा है। जार 
हे कर्म श्ररह 5 प्रि 

भगवा कं शो कर्म भी नदी है और न श््धि देव मिड 

भगवानका ध्यान मात्र भानानन्तका अ्रनुभंबत :पवान -सर्वज्ञदेव तो 

: ज्ञान श्रौर शुद्ध श्राननन्‍्द का निरंतर अनुभवन करते 8 वे छदमस्त जीवोंकी ह 
- तरह किसी-उपयोग से हंटें, किसी उप्रयोगमें लग्रे धवि हमारे- और आपकी : - 

है उनका घर परिवारत् नि नहीं रहता। /वानका ध्यान तो थान 
र ह ; और कद 


परम भ्रनाकुलताके सुखको श्राप्त करू झौर अपने सहज॑स्वरूपमें रमसा करू“. 
भेज ऐसा भुझमें बल प्रकट हो । अमृत मुझे यही चाहिए | श्रन्य कैल्पनाएं न। 
करू । घर, धन भकान श्रादिके मोहसे पर्ववद्ध 3'्य कमर हो जाता है. पाए 


बढ़ते हैं क्योंकि थे सासारिक वैभव नहीं बढ़ाते हानि ही - पहुँ- 
चानेके का होते हैं। इस संसारको ५ यदि कोई के चीज तो 


जससे लाभ नहीं होगा उल्टा नुकसान हो होगा। या लाभ अधिक होना : था. 
सो लाभ कम हो जायगा । भगवानने जैसा चाहा वैसा ही चाहो तो - श्रपने 


- होगी 3. बढ़ेगा. पापोंका क्षय होगा झौर स्वयंमेतःअनेक सम्पदाएँ' प्राप्त: 
होगी । "पदाकी इच्चांसे- तो धर्मक्े , आभसे भी वब्न्चित हो. जायगा और. _ 
पम्पदासे भी वब्चित हो जायगा । जैसे कि किसान अंना' उत्पन्न करनेकेः 

की खेती करता है गीता 
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समीप पहुँचेंगे श्रपने शुद्ध स्वरूपकी श्रोर पहुंचेंगे । परमात्माके दर्शनका उपाय 
यह है कि अपने श्रापको सबसे न्‍्यारा केवल ज्ञानस्वरूप सोचो । शुद्ध श्रात्मा 


की उपलब्धि हो मोक्षका मार्ग है। इस ही बातका अ्रवधा रण इस गाथामें 
करते हैं। | 
एवंजिणां जिणिदा सिद्धा सग्म सम्ुविद्दा समझा । 


जादा णमोत्थु तेसि तस्सव शिव्वारामग्गस्त ॥१६९॥ 
जितने जिन हुए है, जिनेन्र हैं, जो सिद्ध बने वे इस ही मार्ग को प्राप्त 


करके सिद्ध हुए है। सो उस सर्व सिद्ध प्रभुको मेरा नमस्कार हो, और उस 
मोक्षके मार्ग को मेरा नमस्कार हो । 


जीवकी याप्रा के दो भार्ग :--देखो भैया, दो ही तो मार्ग हैं। (१) मोक्षका - 
मार्ग श्र (२) संसारका मार्ग । संसारका मार्ग वया है यह सिखानेकी जरू- 
रत नहीं है। उस मार्ग पर चल ही रहे हैं। मोह करना, द्वेप करना, 
इन्द्रियोंके कारण आद्यक्ति रहना यह श्रज्ञान संसारका मार्ग है। और मोक्ष 
का मार्ग क्या है ? मोक्षका मार्ग इसके बिल्कुल विपरीत है | राग है प मोह 
न करना, इन्द्रिय भर मनके विपयोंमें प्रीति न करना, अपने आ्रपके अ्रदृभुत 
ज्ञानानन्द स्वरूप को देखना यही मोक्षका मार्ग है। देखों जो कल्याणका 
मार्ग है वह कठिद लग रहा है, किन्तु यह निश्चित है कि जब भी संसारसे 
पार होनेका अवसर होगा तव उस ही उपाय को पा करके होगा। इस 
उपाय को पाये विना मुक्ति नहीं होगी। इस कारण मन न भी लगे, मन 
को जबरदस्ती लगानेमें किसी प्रकारके कप्ट भी आ जायें फिर भी इस 
आत्माके स्वरूपकी दृष्टि न छोड़ो । 

स्वरूपहप्टिका फल सिद्धतत्वप्राप्ति :--इस ही निज स्वरूप दृष्टिके मार्गसे ही 
भ्रमण जन, साधु जन जिनेद्ध वनकर सिद्ध हुए हैं। जितने भी मोक्षगामी 
पुरुष हुए हैं, तीर्थन्कर हुए हैं, सामान्य केवली हुए है वे इस मार्म को आप्त 
करके ही हुए हैं। तीर्थन्करोमें तो २४ तीर्थ कर वर्तमानके और श्रनेकों २४ 
तीर्थकर भूतकालके तथा चरम शरीरी केवलीमें राम हनुमान नल, नील, 
सुग्रीव आदि अनेक केवलज्ञानी आ जाते हैं। तो चाहे वह सामान्य चरम 
दरीरी भगवान हो और चाहे तीर्थन्कर सगवान हो सभीके सभी इस ही 
उपायसे मोक्षके मार्ग को प्राप्त कर सिद्ध भगवान हुए हैं। सो भैया, इस ही 
उंपायसे अपने आपमें वसे हुए शुद्ध स्वरूपकी प्रव्त्ति करो देखो, बाहर न 
देखो, अपनी आँखों को वाहर न लगावो | वाहर लगाये हो तो आंखें बन्द 
कर लो और किसी प्रकार भी मनमें विकल्प न बनाओ । जो आपका मोह- 
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कल्पित घर है वह तो आध घंटेके बादमें भी मिल ही जायगा, वह घर कहीं 
बरोदिया ग्राम को छोड़कर बाहर न भग जायगा । थोड़े समयके, लिए सर्वे 
प्रकारके विकल्पों को छोड़कर इन इन्द्रियों को बाहरमें त लगा कर अपने 
आपमें कुछ न कुछ हू ढ़नेका यत्त करे। वह यत्त ज्ञान ढ्वारा होगा । है 
ज्ञानका ज्ञानकी खोजके लिये यत्व :--ज्ञानके द्वारा अपने इस शरीर को 
मूलकर मानो यह शरीर नहीं है, केवलमात्र मैं हूँ । जिसमें मैं, मैं का ज्ञान 
होता है. केवल वऱाँ तक श्रपनी दृष्टि ले जावो, और 'विश्वामपूर्वक निरखो 
कि मैं क्‍या हूँ । यदि सही मापनेमें बाहरी पदार्थोेसि विकल्प हट गया होगा 
तो अपने को अपने झपमें एक अतुल तेज दीखेगा। जो तेज पौदूगलिक तेज 
की तरह नही है। रूप, रस, गध स्पर्श वाला नहीं है किन्तु एक ज्ञान तेज 
है। उस तेज को निरखो । उस तेजके दर्शन होनेके ही साथ बड़ी निराकुलता 
का अनुभव होगा । वस, वहाँ जो आफ्को आनन्द मिलेगा वैसा आनन्द लूटते 
रहना यही मोक्षका मार्ग है । | 
सहजश्रानन्दसे सोक्षकी प्राप्ति ः--मोक्षका मार्ग दुःखोंसे नहीं मिलता, 
क्लेशोंसे नहीं मिलता किन्तु.बाह्य पदार्थों का विकल्प त्याग देनेके कारण 
अपने आपमें अश्रदूभुत विश्वाम प्रकट होता है उसमें होने वाला आनन्द मोक्ष 
का मार्ग है । चाहे यह कह लो कि ज्ञान मोक्षका मार्ग है चाहे यह कह लो 
कि शुद्ध आनन्द मोक्षका मार्ग है। आात्मामें अन्य कुछ नहीं है क्योकि शुद्ध 
ज्ञानके साथ ही सत्य आनन्द होता है। अ्ज्ञान रखते हुए हम शुद्ध आनन्द 
को प्राप्त करलें यह त्रिकालेमें भी नहीं हो सकता है | हम परिवारसे स्नेह 
भी करे" और अपने आत्माके उद्धारका, मोक्षका उपायभी बनाएं ये दो 
बातें कभी नहीं हो सकती हैं। इसलिए यही निर्णय करो कि हमारा हित 
मोक्षमें है और वह मोक्ष निराकुलत | 
2228 हदष्टिसे हो प्राप्त होती है । 3 00 33054 
। मेरे लिये बाह्य पदार्थोकी अ्रसारता :-बाह्य पदार्थोका अपने हितमें 
वश्वास छोड़ दो । इनमें विश्वास न करो । ये बाहरसे रमणीक लगते है । 
स्‍त्री, पुत्र, मित्र अथवा भोजन, सुगंधित वातावरण, अच्छा रूपये सब 
ऊपरसे बड़े भले लग रहे हैं मगर ये इतने धोखेकी चीजें हैं कि जो, जन 
इन विषयोंमें लीन हो जाते हैं उनके नरक और निगोदका दुःख भोगना पड़ता 
है। इसलिए ऐसी हिम्मत बनाओ्रो, श्रपनेको मजबूत बनाओ किविपयो्ति प्रीति 
न उत्पन्त हो । इन्द्रिय विषयोंके प्रकार देखो ५ ही है। स्पर्शनका विपय वया 
है ? कोई स्त्री पुत्रोंका रूप सुहा जाना भला बतलावों इसमें क्या दम है? 


जल आताची एक 


सवचन: भार प्र भरे अध्ठम भाग 
.? याक, हाथ पमड़ेसे ढक हश्रा श्र अच्छा लग रहा है कर 
रैसेके अ्रन्दर पार क्या है? प्सी कफ ह्दो ' फंड हो | तो बह 
भरत बक्सर घेगने लगती है । कही पैन निकल था, कही 4५ निबंध 
आयी तो परत लगने लगत सम ॥क २) पी बह बेर 
करीब-करी॥ अगन्चसे पर हैं । बह तो दीं इत्र लग ल्या कहे श्रौर कुछ 
गा लिया (६ से नही भानुम हवा हैं तो बह आरोर दुगाधसे भरा हुआ 
पह स्प८2 पत्ती हा जाता | अगर इस अरोरके पास नाके ले जाकर सक्षों 
पो इर्मन्ध भातुम लेगी सो दम को पेपयाश्रक्तिके करण यह ज)व श्र 
डी । गंदगी है. मगर यह ३7 
श्रयवा शर जन नुभव फरता ही है ः 
विषय श्रसारता 
पत्र विपयोमे रे 


“सार इन विपयोमे क्या है से पेतलावों ? ७ 
पॉमे सेंट विपय क्य) ? बहू ब्रह्मचर्यका पते, मंथन अ्रत्तय जि 
में भज्ञान हो भर यान ले, मृत, रेध्िरसे धरिक्त ८.८ इस 
दर 7) हो 
र्य 
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शुद्ध आत्माकी ही तरहसे शुद्धता वर्तता हुआ रहें । यह नोभ्रागम भाव नमर- 
कार है ।,उस शुद्ध भ्रात्मतत्त्वमें प्रवृत्त होने वाले जनों को भ्रहंत सिद्ध 
'भगवतों को मेरा नमस्कार हो | और चुद्ध आत्मतत्त्वमें जो प्रृत्ति की जाती 
है यही हुआ मोक्ष मार्ग । सो इस मोक्ष मार्ग को सेरा नमस्कार हो १ किस 
तरहसे नमस्कार हो ? देखो कुछ शब्द कठिन लग रहे होंगे। कुछ समभमें भी 
कम आा रहा होगा | ये बचन उन्हें कुछ कठिन हैं जिन्होंने इस शुद्ध स्वरूप 


का और धर्मका परिचय नहीं प्राप्त किया फिर भी कुछ श्रद्धाके साथ श्रौर 
कुछ पुरुषार्थके साथ सुनो । 


अनंत्तसतोंका प्रनुभव :-- मेरे कल्याणुका तो उपाय यही है'जो उपाय बड़े 
ऋषीजन संत अपने बीसों वर्षो की तपस्याके परिणामस्वरूप लिख गये हैं। 

" ऐसा नमस्कार हो मेरे भगवान को कि भगवानके स्वरूप को ऐसी एकाग्रत्ता 
से में भाऊ कि भाते ही भाते यह भेद न रहे कि यह तो प्रभु है जिसकी मैं 
भावनाएं कर रहा हूँ और यह भक्त है जो भावनाएं कर रहा है । भगवान 
और भक्तोंमें भेद न रहे, एकता हो जाय इसको कहते हैं सच्चा ज्ञान नमस्कार 
नोश्रागमन भाव नमस्कार | तो शुद्ध श्रात्मक्त्त्वमें प्रविष्टों को और शुद्ध 
आत्मतत्त्वमें प्रवृत्ति करने रूप मोक्ष मार्ग को मेरा अभेद नमस्कार हो। 


अर्थात मैं सर्व कुछ भूल जाऊ । केवल एक निजस्वरूपका ही अ्रनुभवन करूँ । 
ऐसी स्थिति हो तो यही मोक्षका मार्ग है। 


इस जीग्नकी करतूतों का मुनाफा :--इतने बड़े तो आप हो गये, कोई २५ 
“बर्षका, कोई ६०, ७० वर्षका विषय प्रसंगोंमें ही जीवन इतना व्यतीत हो 
गया.। पर बतलावो उन विषय प्रसंगोंसे श्राज तक कुछ शांति प्राप्त की ? 
आज अपने को देखते हो तो अशांत ही पाते हो | शांतिका कितना तो उपाय 
कर डाला फिर भी अपत्ते को अशांत ही पाते हो तो भला.बतलावो कि 
इस मनुष्य जीवन को पाकर नफा क्‍या पाया ? जसे बच्चे लोग कुछ गीली 
रेतीली जमीतमें जाकर पेर पर घरबूला बनाते हैं तो घरबूला बनायां 

- जरा देरमें फिर मिटा दिया । ऐसा ही करते-करते ६ घन्टे हो गए, प्र ऐसे 
बच्चोंने क्या लाभ पाया सो बतलावों। इसी तरह आप सब भी अपना 


० कोई-काम बनाते हैं फिर काम खतम हो जाता है, फिर कोई दूसरा काम 
बनाते व-खतम.हों जाता: है, घरवूले बनाते जाते और मिटते जाते । 
' “बैचनीका कारण कार्यकल्पना :--इस भवके अ्रनेक यत्नोंके बाद भी आज 
अपने आत्मामें देखो तो आत्मामें कोई लाभकी चीज मिल रही हों तो बत- 
लावो | कुछ भी तो लाभ नहीं नजर ञ्रा रहा है | बेव्ल बेचैनी ही नजर 
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यद्यपि शरीरका और जीवका घनिष्ट सम्बन्ध है फिर भी उपयोग हारा इस 
शरीर को छोड़कर ही भागे बढ़ सकते हो। यदि अपने आप को नन्‍्यारा 
समभो तो इस शरीर को भूल सकते हो और अपने आपको सबसे निराला 
समभ सकते हो । इन सबको भूलकर अपने आपके बसे हुए शुद्ध भ्रात्माके 
दर्शन करो, उसमें ही रमण करो तो मोक्षका मार्ग प्राप्त कर सकते हो । 
कर्ता औौर काल्पनिक कृत्यकी क्षरितषकता व हृप्टान्त :--भैया, इन मायामय 
श्र्थों में वया सार है। एक कथानक है कि एक बड़ा रहीस आदव्मी था। तो 
उसने बहुत ऊँची हवेली बनवाई जब हवेली बन चुकी तो सेठने गाँव भरके 
लोगों को उद्घाटनके लिया बुलाया । लोगोंने श्राकर सेठकी तारीफके एल 
बाँध दिए । बहुत बड़े सेठ है, इनका बहुत बड़ा प्रताप है। बहुत अच्छी 
हवेली बनाया है। तो प्रसंसामें श्राकर फूल कर सेठजी खड़े होकर भ्राये हुए 
जनोंसे कहते हैं कि भाई मेंने बया बनवाया है, सब आप लोगोंका ही प्रसाद 
है। कहीं ऐसा बोलनेसे यह नहीं सोच लेना कि सेठके अभिमान नहीं है। 
यह बोलनेकी बात है श्राप लोग यह बतलावो कि इस हवेलीमें कोई नुक्स 
है क्या ? यदि कोई नुक्‍्स हो तो अभी दिखवाकर उसको ठीक करवा दें। 
लोग बोले कि नुक्स कोई नहीं है। यह तो बहुत अच्छी हवेली है ! 
एक पुरुष उठा, मानो ज्ञानी हो, जैनी हो, सद्ग्रस्थ हो वोला महाराज 
इस ह॒वेलीमें दो गलतियाँ है । तो झट सेठ कहता है कि इन्जीनियरों इनकी 
बात सुनो, जो यह गलतियाँ बतावें उनको भ्रभी ठीक करो। तो वह ५%प 
बोला कि महाराज इसमें पहिली गलती तो यह है कि यह मकान सद' न 
रहेगा। अरे किसीका मकान सदा रहता है क्या ? अच्छा बतलावो महावीर 
स्वामीकी हवेलो कहाँ है ? कृष्ण नारायणकी हवेली कहाँ है? वया बतला 
सकते हो ? मकान सदा नहीं रहते । एक गलती तो यह कह रहे हैं। इस बात 
को सुनकर इन्जीनियर दंग रह गये कि यह गलती कंसे सुधारें ? चहि लोहे 
का खड़ा करदें पर वह्‌ भी कभी न कभी गिर कर मिट्टीमें सिल जायगा, 
लेबिल हो जायगा । दूसरी गलती यह बतलाया कि इस मकानका बनवाने 
वाला मालिक भी सदा न रहेगा । श्रब. लोग बड़े ही दंग रह गये, परेशान 
हो हे । सेठजी बहुत घबड़ाये कि अ्रब दो गल्तियाँ कैसे दूरकी जायें ? वयों: 
कि वे दोनों गल्तियाँ दूर हो सकती हैं ? नहीं । 
वैभवों को सारभूत न तम्प । इनसे कल भी दम नहीं हे हे जल 
विषयोंकी प्रीतिकी हेयता :--भैया, जिन विषयोंमें मस्त रहा करते है। 
उनको सारभूत न समझो । और उन विषयोंमें सबसे विकट व्यस्तनन है तो वह 
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तस्हा॒त्थ जाखित्ता श्रप्पाणं जणगं सहावेश । 
परिवज्जञासि भमसत्त' उबहिदो णिम्मसत्तस्सि 0२००७ 
में स्वभाव से ज्ञायक अपने आ्रात्मा को जान कर ममताका त्याग करता 
हूँ और निर्ममत्वमें उपस्थित होता हूँ । ०8. ० 
भ्रन्य कर्तंव्यके श्रभावकी श्रद्धांके कारण शुद्धात्मबृत्ति :--पूज्य अश्रमृतचन्द्र 
आचार्य इस गाथाकी टीका करते हुए कहते है कि यह मैं मोक्षका अधिकारी 
सर्व झारम्भोंसे श्र्थात्‌ सब प्रकारकी शक्ति लगाकर इस शद्ध ग्रात्मामें प्रव- 
तित होता हूँ। शुद्ध झ्रात्माका अर्थ है कि समस्त पर पदार्थों से न्‍्यारा केवल 
अपने स्वरूप मात्र ज्ञानानन्दमय निज श्रात्मतत्त्व । इस शुद्ध झात्मामें लगता 
हूँ श्र्थात्‌ यथार्थ स्वरूपवान निज आत्माके अवलोकनमें रहता हूँ वर्योकि मुझे 
करनेका कोई दूसरा काम रहा ही नहीं-। जगतमें मेरा करनेका कोई दूसरा 
काम नहीं है। किसी को नहीं है। आपको भी नहीं है. क्योंकि श्राप तो हैं 
ज्ञायक स्वभावी आत्मा ज्ञान और आनन्द रूप निरन्तर बर्तने वाले जीव । 
और अपने आपको छोड़कर बाकी जितसे जीव हैं और अन्य पुद्गलादि हैं. वे 
सब पर तत्व हैं। मेरा किसी परमें कोई प्रवेश नहीं, अधिकार नहीं । पर 
पदार्थ अपनी सत्तासे परिणमते हैं । मैं अपने अस्तित्त्वमें वर्तमान हूँ । ज्सि 
समय ज्ञायक स्वभावी आत्मतत्त्वका परिज्ञान होता है तब ममताकी तो 
हानि हो जाती है और निर्ममताका विधान हो जातः है। जहाँ ऋत्यग्त पृथक 
स्वृतन्त्र-स्वतन्त्र मैं सबको देख वहाँ ममता नहीं जग सकती + ममता वहाँ 
ही जगा करती है जहाँ किसी पर पदार्थ को अपनेसे जुदा न समझा जाय जहाँ 
यथाथ परिज्ञान हुआ कि यह विचार रहता है कि मैं परमें क्या करूँ ? 
, वैया करना है ? कुछ तो किया नहीं जा सकता । करनेका काम तो कुछ 
रहा नहीं । 
ज्ञानी संतकी वृत्ति :--ज्ञानी संत अपने शुद्ध ज्ञानमात्र स्वरूपमें हप्टि रखा - 
करते हैं । इस ही बात को कुछ स्पप्ट करते हैं कि मैं तो स्वभावसे ज्ञायक 
हैँ । अपने शरीरकी दृष्टि तो छोड़ो जरा क्योंकि शरीर एक कलंक है। 
तुम्हारा वैभव नहीं है.जिसके सम्बन्धके कारण हम अपनी प्रभुताका विनाश 
कर रहे हैं, जिस सम्वन्धके कारण भूख प्यास सर्दी, गर्मी मोह इत्यादि नाना 
प्रकारके दुविकल्प किया करते है, यह शरीर मेरा श्ृज्भार है या कलंक | इस 
जीवने इस शरीर को अपना झाज्जार समझा कि यह मैं हूँ, बहुत अच्छा हूँ, 
इस शरीर.को श्ाराम दूँ; शरीर को नाना प्रकारके रसीले भोजन दूँ । इस" 
शरीर को देखो कि इसमें भ्रवेक प्रकारकी दुर्वासन 


जलधाओय * 
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इस शरीर को कलंक समभता है। मेरे साथ वह कलंक लगा है । हम इस 
धरोरकी हृष्टि न रखें, श्राप भी इस समय शरीरकी दृष्टिको छोड़ दें श्रौर 
जो विचार कर रहा है सोच रहा है, सम+ रहा है ऐसा जो कुछ भानस्वरूप 
तत्त्व है उसके समोप झपना ज्ञान ले जाहए। 8 
मेरा विध्वके साथ भात्र शेय ज्ञायक सम्बन्ध +--में स्वभावसे शायक स्थहप 
हैं, केवल जानने बाला हूं। केवल जानने वाले पस मुझापदार्थका समस्त 
विश्वके साथ सहज ही भेय ज्ञायक सम्बन्ध है। पर भ्रौर कोई स्व रवामी 
लक्षणादिवः सम्बन्ध नहीं है । मेरा सारे बिश्वके साथ इतदा ही सम्बन्ध है. 
फि वे पदार्थ जाननेमें भ्रा जायें। में जानने लगू इतना ही मात्र पर पदार्थों) 
के साथ मेरा सम्बन्ध है। इससे अधिक कुछ सम्बन्ध नहीं! जिसे श्राप अपना 
सर्वरव समभते हो, पत्र, स्त्री मित्रादिक को, जरा विवेक को उपयोग 
लाकर देखो तो सही, वया मैं पर श्रात्माका स्वामी है? किस सतिसे वह 
आत्मा झ्ाया ? कुछ दिन रह कर किस गतिगरें वह चला जायगा। जितने: 
समय तक ये घरके प्राणी साथ हैं उतने समय तक भी मेरी इच्छाके कारण 
'उनका परिणमन होता नहीं है। वे अपने कपायोंगें मरत हैं। उनको अपना * 
सुस्त चाहिए उनसे मेरा कोई सम्बन्ध नहीं । मैं उनका स्वामी नहीं । वे मेरे 
कुछ नहीं | मेरा उन सबसे सम्बन्ध है तो इतना है कि में जानने वाला हो 
गया, वे पदार्थ मेरे जाननेमें भरा गये | जैसे रास्ता चलते हुए भ्रमेक वृक्ष 
भी ज्ञानमें झा गये | उन बक्षोंका जानने वाला हो गया। केवल इतना ही 
ज्ञेय ज्ञायक सम्बन्ध है मेरा इस विश्वके साथ। इससे श्रधिक मेरा कुछ 
सम्बन्ध नहीं है । इस कारण मेरा किसी भी पदार्थमें ममत्व नहीं है। सर्वत्र 
मेरी ममताका अभाव है । 
उत्कृष्ट प्रस्युदयका हेतु मि्ेहिता :--जानका चमत्कार सर्व विश्वका 
ज्ञान अ्नन्तानन्दका अनुभवन श्रावि जितने भी प्रमुत्वके चमत्कार हैं वे सव 
अमत्कार मात्र इस मोहके दूर होनेसे प्रकट होते हैं) यदि लोकका स्वच्किप्ट 
वंभव चाहो तो सर्व वैभवोंका मोह त्याग दो | मोहके अभावसे सर्वेत्तिप्ट 
वेभव प्राप्त होता है। मोह करके वेभव प्राप्त नहीं किया जा सकता हूं: 
ऐसा यम एक ज्ञानस्वरूप हैं और भेरा समस्त विश्वके साथ शेय शायक 
सम्बन्ध है । ' 2“ 
ज्ञानमें विदवका उत्कोर्शकत्त प्रतिभास :--ग्रहों इंस एक ज्ञायक भाव मा - 
आत्माके प्रदेशोंमें यह सारा विश्व चूंकि शेयस्वभावी है इसलिए मुझमें - 
डकेरा गयाकी तरह श्रा जाता है। जो कुछ चीजें जानमेमें भा रही हैं वे 
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चीजें अपनी जगह हैं और हम जानने वाले अपने आत्मामें है। जाननेके 
समयमें भी मेरा ज्ञान मेरे प्रदेशों को छोड़कर एक प्रदेश मात्र भी बाहर 
नहीं जाता । और ये सारे ज्ञेय पदार्थ जाननेके समय कोई भी अपने प्रदेश 
को छोड़कर एक प्रदेश मात्र भी मेरी ओर नहीं थराते भींट-भींटकी जगह पर 
- है, हम अपने प्रदेशोंमें हैं। हम भींटके पास नहीं जा रहे है । भींट मेरे पास 
नहीं आ रहा है फिर भी भींट मुझे ज्ञात हो रहा है। हम श्रपनी जयह 
स्थित रहते हुए इन सर्व पदार्थो' को जान रहे हैं । तो इन पदार्थों के सांथमें 
मात्र ज्ञय ज्ञायक सम्बन्ध है। स्वस्वामी सम्बन्ध नहीं है। आपका घर 
जिसको झ्राप अपनी कल्पनाओंसे अपना घर समझते हैं वह घर ईट, गारा, 
पत्थर आदिसे वना हैं, पौदूगलिक स्कंध है, जड़ है। श्राप एक चैतन्य पदार्थ 
उस घरसे न्यारे शुद्धस्वरूप हैं। आपका घरके साथ ज्ञेय ज्ञायक सम्बन्ध है । 
ईमानदारी मात्र ज्ञाप्टत्व :--भैया आपने जान लिया कि यह घर है। घर 
श्रापकी समभमेमें श्रा गया वश इतनी ही मात्र तो आपकी ईमानदारी है, 
कर्तव्य है, काम है, पर आगे जो और कुछ कल्पनाएं' उठती हैं, यह मेरा है, 
यह अच्छा है, यह सब ऊधम है । ईमानदारीका काम तो केवल ज्ञान करना 
तक है | इसके आगे वढ़ कर यह मेरा है, इस प्रकारकी कल्पनाएँ उठना 
यह ऊधम है। घर्म नहीं हैं। ऊधम शब्दका श्रर्थ यद्यपि उत्कृष्ठ धर्म है। उत्‌ 
माने उत्क़प्ट और धर्मके माने हैं घर्म, अर्थात्‌ ऊधमके माने उच्च धर्म | कोई 
आदमी किसीके विपरीत चल रहा हो तो उसको हम आप ऊंचा धर्म करते 
हो इस प्रकार मजाक रूपमें कह देते हैं। वह मजाक गाली वन गई । श्रधर्म 
दब्दका श्रर्थ चुरा नहीं है । बहुत ऊंचा है। इस लायक काम न था, ऊंची 
बात बोल दिया तो वह गालाका शब्द बन गया। शझ्ात्माका ईमानदारीका 
काम तो इतना है क्रि यह सब जाननेमें आरा गया । मैं जानने वाला हो गया। 
श्रव इसके आगे यह मेरा है, इसका मैं करने वाला हूँ। मैं इसको यों कर 
हू गा, यह केवल अपने आपमें अपने आपको सत्तानेका परिणाम है। इसमें 
तत्व कुछ नहीं निकलता हित कुछ नहीं निकलता । ' 
:- मैं तो ज्ञायकस्वभांव मात्र झ्ात्मा हूँ। इसमें यह सारा विश्व डकेरे गये 
की तरह प्रतिभात हो रहा है। यह भींट जो जाननेमें श्रा रहा है इसका 
ग्रहण आत्तमामें बिल्कुल इस ही प्रकार हो रहा है जेसा कि यह सामने भींट 
है यह भींट भेरे श्रात्म प्रदेशोंमें नहीं आई फिर भी ऐसा लगता है कि यह 
भींट मेरे ज्ञासमें समाई हुई हो । किसी चीज को जानो तो वह ऐसा मालूम 
होता है कि यह भेरे ज्ञानमें समाया हुम्ना है। तो यह विश्व मुझ शआ्ञात्मामें 
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डकेरे गयेकी तरह मालूम हो रहा है। फिर भी इसके साथ मेरा सम्बन्ध 
रंच भी नहीं है। 

विदवका ज्ञानमें लिखितवत्‌ प्रतिमास :--भैया यह सब हम और श्राप सब 
आत्माओंकी एक विशज्विप्ट कला है कि सर्व ज्ञेय-मेरे आत्माके भ्रन्दर समा 
जाते हैं भर इतना ही नहीं वह लिखितकी तरह मेरी आत्मामें झ्ाया हुआ 
है। लिखित किसे बोलते है ? यह कागज पर जो लिखते हैं उसका नाम 
लिखना नहीं है, उसका नाम लीपना है । यह लिखा नहीं गया। यह लीपा 
गया है | श्रर्थात्‌ स्वीहीसे कागज को लीप दिया है। उस ढंगके श्रक्षर बन 


गये हैं। जैसे जमीन को बोतनीसे लीप, दिया और दौकेमें 'जो तिकोना 
चौकीता बनाया तो चह उस ढंगका बना लिया। तो हम आप स्थाहीसे 
कागज पर लिखते नहीं है, एक कलात्मक ढंगसे लीपते है। लिखे जाते हैं 
खेत । खेतोंमें जो हुल चलता है श्लीर उससे जो लकीर बनती है उसका नाम 
लिखना है। लिखना गड़ करःहोता ह। जैसे ताड़पत्रके शास्त्र हैं उनमें लोहे 
“की कलमसे लिखा जाता है और उनमें गढ़ा रहते है। तो लिखकर जिममें 
'भड्ढे हो जाते हैं उसको लिखना कहते हैं। और ऊपर-ऊपर स्याहीसे लिखते 
हैं उसे लीपना कहते हैं। तो ये सब ग्रन्थ लिपिक है, लिखित नहीं है ।* ये 
सभी ग्रथ लिपिक या लिपित कहलाते है । लिखी विलेखने एक धातु है, जैसे 
हलसे जमीनमें लिखते हैं इसी प्रकार लोहेकी कलमसे ताड़पत्रमें लिखते हैं। 
'ऐसे विलिखनका नाम लिखना है। जो लिखनेमें गहराईका श्रसर होता है। 
'/लिपेमें गहराईका असर नहीं होता है। जैसे लिपे कागजोंमें खूब तेज पानीसे 
घो दिया तो मिट जाते हैं पर लिखे हुए बने रहते हैं। यह सारा विश्व भेरे 
'ज्ञानमें लिखित सा हो गया कुछ भीतरमें गड़सा गया है। ऐसा मालुम होता 
है जितने इस विश्वके पदार्थ है वे हम आपकमें गड़से गये हैं। तव तो जानेन 
“कहलाते हैं ।-यह सब इस मुझ ज्ञानस्वभावी श्रात्माकी विशेषता है । 
: » विदव ज्ञानमें निखातवत्‌ प्रतिभास :--और लिंखित ही हो यह विष्व इतना 
ही नहीं किन्तु निखात है, जड़ा गया है ज॑से दो लोहोंके बीचमें कोई पत्ती'या 
“लोहेकी-कीली फसा दी जाती है इसी प्रकारसे यह सारा विव्व मेरे आत्मामें 
' फंस गया है याने ज्ञात हो रंहता है। देखो जो चीजें दिखनेमें आ रही है 
ऐसा लगता है कि वे चीजें मुभमें जड़ी जा चुकी हैं। यह सारा विश्व लिखित 
की तरह मुभमें प्रवेश कर गया है। श्र इतना ही नहीं किन्तु इतनी 
गहराईकी है कि यह सारा विश्व मुझमें निखात सा हो गया है! जब पदार्थों 
'का ज्ञान होता है दो इस आत्मामें वे पदार्थ निखातकी तरह जड़ जाते हैं। 
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विश्वका ज्ञानमें कीलितवत्‌ प्रतिभास :--इतना ही नहीं किन्तु यह विश्व 
ज्ञानके समयमें कीलितवत्‌ जमकर ठस गया है। भैया, देखे ज्ञानकी विचित्रता 
कि पदार्थ, पदार्थकी जगह पर हैं वे मेरी आत्मामें रंच भी नही श्राते फिर 
भी ऐसा गढ़ा हुश्ा यह श्ञेयाकार है कि जैसे भींटमें कील गाढ़ दी जाय, 
काठमें कील गाढ़ दी जाय। इसी तरह जाननके समयमे ये पद्र्थ मेरी आत्मा 
में ठाढ़े हुएः रहते हैं।॥ ऐसा इस मम ज्ञान मात्र आत्माका प्रताप है। यहाँ 
अमृतचन्द्रसूरि ज्ञानकी पद्धति को, बतला रहे हैं कि पदार्थ जब जाननेमें आ्राते 
हैं तो किस किस रूपसे आरात्मामें विश्वाकारका भ्रभ्युदय होता है ? 

विश्वका ज्ञानमें सज्जितवत्‌ प्रतिभास :--लिखित स्वरूप ही हों. यह सारा 
विश्व इतना ही नहीं है किन्तु मण्जित है. डूबा हुआ है । जैसे पानीमे कोई 
बालक डुबकी लगाये तो जैसे पानीके अन्दर वह बालक डूबा हुआ है इसी 
तरह मेरे इस ज्ञान समुद्रमें यह सारा विश्व डूबा हुआ है । जिस चीज को 
हम जानते हैं वह चीज ऐसी मालूम होती है कि मेरे ज्ञानमें डूबी हुई है। 
श्र डुवी हुई मैं एक विशेषता और नजर अ्राती है | जैसे किसी सम्ृद्र्मे एक 
बालके डूब गया और दूसरा बालक डुबकी लगाये तो वह समुद्र मना नहीं 
करता । हमारे अन्दर ऐसे लाखों वालक डूवकी लगा लै, मेरेमें बड़ी गहराई 
है | समुद्रका यह संदेश है । इसी प्रकार मेरी आत्मामें जितने जो कुछ पदार्थ 
ज्ञानमें भ्रा गये हैं, मेरेमें डूब गये हैं यदि इससे और श्रनगिने ग्रुणा पदार्थ 
भेरे ज्ञानमें डूबना चाहते हों तो डूब जायें। मेरे ज्ञान्में जगह बहुत है। यह 
ज्ञान मना नहीं करता । ऐसी इस ज्ञानकी कला है। इस ज्ञानमें यह सारा 
विश्व डूबे हुएकी तरह रहता है । 

विश्वका ज्ञानमें समावतितकी तरह प्रतिभास :--भऔर इतना ही नहीं किन्तु 
यह सारा विश्व समावतित है। एक तो ड्ूबना ऐसा होता है कि कोई पत्थर 
डाल दो तो वह डूब गया श्र एक डूबना ऐसा होता है किकिसी पानी भरे 
बतनमें रंग डाल दो तो वह रंग उस पानीमें एकमें फैलाकर डूब गया। रंग 
पानीमें डाल दिया वह!भी डूबना है और कंकड़ पानीमें डाल दिया वह भी 
डुबना है। पर कंकड़के डूबमेका ढंग और है और रंगके ड्रबनेका ढंग और 
है। रग-रगमें व्यापक होकर डूब गया। इसी तरह ये सारे विश्वके प्रत्येक 
पदार्थ भेरे ज्ञानमें मेरे प्रतिप्रदेशमें डूबे हुए हैं। 

विद्वका ज्ञानमें प्रतिविस्ववत्‌ प्रतिभास :--यह विरंव मात्र समावर्तित हो 
इतना ही नहीं किन्तु यह विश्वमें ज्ञानस्वरूप प्रतिविम्ब हो रहा है। जैसे 
बबणसें दर्पणके सामनेके सब पदार्थ प्रतिविम्वति हो जाते हैं इस ही प्रकार 


शी _क 
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मेरे आत्मामें ये सारे विश्वके ज्ञेय पदार्थ प्रतिविम्बित हो जाते है। जैसा 
पदार्थ है तैसा यह ज्ञेयाकार बन जाता है। यह क्तिनी बड़ी विशेषता है 
मेरा कैसा विलक्षण रवरूप है, पर खेदकी बात है कि मोहका रंग इतना 
गहरा लगा लिया है हमने व इस संसारके ले,गोंने कि बाह्य पदार्थ ही इसे 
सर्वस्व दीख रहे है। ये जगतके जीव श्रपने आत्मास्वरूपके दर्शन ही नही 
करते है। यह मोहकी कितनी बड़ी विचित्रता है। ये सारे पदार्थ मुभमें 
५ तरह रहते हैं। में इनको एक क्षणमें ही प्रतिविम्बित कर 


घिश्वका प्रमाण :--यह समस्त विश्व कितना है? अनत जीव, श्रनन्त 
पुदूगल, एक धर्म द्रव्य, श्रधर्म द्रव्य, एक आकाश द्रव्य, असंस्यातकाल द्रव्य 
इनकी वर्तमानमें जितनी पर्यायें है उतने नहीं किन्तु क्रमसे होने वाले श्रतग्ते 
भविष्यके पर्याय भ्रौर वर्तमानमें हो रही पर्याय ऐसी विचित्र नाना पर्यायों 
को करके सहित पर्यायोंके भार को लादे हुये ये समस्त पदार्थ हैं। इनका 
स्वभाव अगाध है | इनका मर्म अ्रचिन्त्य है। ऐसे द्रव्योंके समृह को एक 
क्षणमें यह शुद्ध ज्ञायक प्रत्यक्षीभ््त कर रहा है ऐसी आत्मा को मैं निध्चत 
होकर प्राप्त करता हूँ। यहाँ वाह्य पदार्थों को जान रहे हैं तो उसमें तत्त्व 
क्या निकलेगा एक अपने इस अचिन्त्य चमत्कार युक्त आत्मा तत्त्व को 
जानो तो सर्व कुछ सिद्धि प्राप्त होगी ।यह सिद्धि बाह्य पदार्थसि अपने को 
पृथक समभनेमें हो प्राप्त होगी। है 

भ्रात्मा और विद्ववमें ज्ेयज्ञायक सम्बन्धकी अनिवायंता :--आत्माका इन बाह्य 
पदार्थों के साथ केवल ज्ञान सम्बन्ध है। और यह सम्बन्ध श्रनिवार्य है। 
जैसे दर्पण किसीका प्रतिविस्व लिए बिना नहीं रह सकता आप टूँकके 
भीतर दर्पण रख दें तो ट्रंकके भीतरके पल्‍ले को भ्रतिभासित कर लेगा। 
कपड़ेके भ्रन्दर दर्पण को रख दें तो दर्पण कपड़े को प्रतिभासित करेगा। 
प्रतिविम्बित करेगा । ऐसा नहीं है कि दर्पण पदार्थों को प्रतिविम्बित न करे। 


दर्षशमें पर पदार्थों का प्रतिविम्ब श्राना अनिवार्य है। इसी प्रकार इस आत्मामें 
विव्वके पदार्थों का ज्ञान होना अनिवार्य है। आप ज्ञानके विना नहीं रह 
सकेते | कुछ न कुछ आपके ज्ञान आना ही चाहिए। अन्यथा श्रापका अस्तित्व 
मिट जायगा । ज्ञय ज्ञानस्वरूप सम्बन्ध मुझ आात्मामें कैसा अनिवार्य है कि 
इस आंत्मामें यह सब शे याकार वन गया है और उनमें यह विभाग नहीं 
किया जा सकता कि यह मैं आत्मा हूँ और अन्तरके ये ज्ञेयाकार सव 
पृथक । हैं इस कारण हय आत्मा -सर्व विश्वरूप बन गया है। विराटरूप 
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विश्वरुप श्रात्माके एकरूपता :--यह आत्मा सहज अनन्त शक्ति -ज्ञायक 
स्वभावी है इस कारण अपनी - एकरूप॑ता नहीं छोड़ रहा है। देखो दपरामें 
अनेकों रंग देखनेमें आते हैं। दर्पणके नानारूप देखनेमें आते है परन्तु दपणके 
नानारूप हैं या उसका श्रपना एके स्वच्छ रूप है ? दर्पणाका-तो ऐक स्वच्छ 
ही रूप है, उसके नांचारूप नहों है । इसी प्रकार भ्रात्मा को.सर्वे विश्व .ज्ञा्तें 
“गया है तो भी यह मैं झ्रात्मा नानारूप नहीं हूँ किन्तु एक रूप हूँ। ज्ञायक- 
स्वरूपमात्र हैं। ऐसा यह मैं आत्मा अन्य पदार्थों को प्रतिबिम्बित कर रहा: 
'हूँ फिर. भी मैं अनन्त कालसे केवल एके स्वरूप हूँ। मैंने श्रपंनी भूलके ही 
कारण अपने को नाना विचित्र रूपोंमें माना फिर भी मैं अपने ज्ञानस्वरूप 
ही. रहा, ऐसी आदिकालसे अपनी एकरूंपतां को ने छोड़ता हुआ यह मैं: 
आत्मा बराबर एकरूप चला आा रहा हूैँ। * । 
श्रन्यरूपताके श्रवगसका कारण: मोह :--किन्तु . मोहके कारण श्रन्यः प्रकारंसे : 
इसंने अपने बारेमें निर्णय किया । अन्य-अन्य प्रकारकी बातों की माना फिर. 
भी मैं अंन्‍्य प्रकार नहीं बन गया । केवल एक शुद्ध ज्ञायकस्वरूप ही रहा। 
जिस मोहेके कारण मैंने अ्रपंने इस एक ज्ञायकस्वरूप को भूलकर नानारूप 
माना हैं । मैं इस मोह को उखाड़ दूँ । मोह, एक ऐसी जड़ है कि जिसके 
कारण यह रागंःह पं, इंष्ट, अनिष्टकी बुद्धि फेल रही है। उस जड़ को यदि 
उखाड़ दिया जाय, उखाड़नेका मतलंब उसको लेशमात्र. भी न रहने दियो: 
जाय तो मैं अपने इस शुद्ध आत्मा को अरब भी प्राप्त करता हूँ। मोह को 
काटना नहीं है किन्तु' उखाड़ना है । कांटनेसे वया लाभ ? काट दिया 4 कुछ 
समय को मोह अभ्रलंग हो गया, पर जड़ तो बनी हुई है । वह जड़ फिर पक्त 
जायगी, फिर राग हं ष॑ उत्पन्न हो जायेंगे इसलिए मोह को काटना नहीं है' 
कन्तु भोह को उखांड कर फेंके देना है। यह मैं आत्मा इस मोह भाव को 
उखाड़कर फेंके देना है | यह मैं झ्रात्मा. इस मोह भाव को उखाड़ कर जैसा 
कि यह सहजस्वरूपमें अनन्त ज्ञानसे अवस्थित हूँ ऐसा ज्ञानानन्द स्वरूपमन्र 


' शमूत अपने प्रदेशोंके श्न्दरमें ही रहने वाले इस आओआत्मतंत्त्व को प्रत्यन्त 
निश्चल होकर प्राप्त करता हैँ 


. भ्रात्मोपलब्धिका उपाय :--भेया, इस आत्माका पाना चेष्टा द्वारा नहीं 
“होता इस आरात्माकी प्राप्ति इन्द्रिय और मनकी क्रिया कलापोंसे नहीं 
होती किन्तु:चेष्टावों को त्यागनेसे. होती हैं। मन, वचन, कायकी चेष्टावों 

को दूर करो ।, बचतोंसे दूसरोंके साथ , स्नेहका सम्बन्धन रखो। शरीर को 
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यहाँ वहां डैलावो, मनसे अनाप सनाप विचार न करो। मन, पचन, काम 


७ 


चेप्टाए* केरनेसे आर अपने आत्तरिक जान बलके हरा इस आत्मस्वरूप 
रूप पुरुपाओ सेंड भ्रात्मा तो है। 


का जानने उरपार्थ करने . आत्माकी प्राप्ति होती 8 न 
मैं श्रात्मा अत्यन्त निस्चल होकर जैसा हैं श्रानन्‍्दरवरूप शुद्ध 

स्वरूप है ऐसे ग्रत्माकी पट करू क्षार>३ पहुत डोलनेसे कोई ले 

नहीं है । “जिन भ्राप श्रपने उपयोगको वोगें उन: 

क्रो भलेगा । गी घर 

जी शा रा ब्रा है. हि री ठोकर मिलो शत ब्न्ता, हट 
विकल्प ९; हेगे ? उनसे फेभी शान्ति ॥ विकल्पों को 
गकरथ्र आपसे /£ हाकर भरत यव) चेप्टावों' कौ 


त्याग कर केवल जनमात्र हैं, ऐसा ध्यान कर जो स्वरुप है उस स्वरूप को 

ही जाननमें ले जायें तो हम जानने स्विरूपकी जानने भत्ति के के रए अपने 

अद्ध भात्मा को भप्त कर सकते हैं। इस प्रकार मैं # नरचेप्ट निशचल होता 
| करता है। 


 'ज्ञानका अ्ताफ :._ मैं आत्मा तो गायक हूं और यह समस्त विश्व ्चय 
है। मैं तो जानने वाला हैं श्रीर समस्त संसार भेरे जाननेमें आये ऐसा शेय 
है.। मेरा श्स जगतके साथ केवल भय सायक सम्बन्ध है स्वस्वामी सम्क्ध 
नही गे * 


। भ्रथति भेर) एक “हीं है, मेरा नहीं है। मै 
पदार्थ स्वय थे हैं। ले। चानेका ऐसा नताप है 
जो कुछ सत्‌ है वह सत्र चानमें था जाता है जाता है। 
ऐसे होते हुए भी मेरा जगतमें कुछ / भोहसे हो मे इस प्रकारका 
"हा हैं। सो अब उस मोह को ड़ करके अति अपने षारेमें 
जो नाना “के रके रूपीक) गल्पनाकी है कै / जुप्य हैं, स्त्री #। अ्ठक पोजी- 
2. ण. बच्चों वाला हैं, मैं इतना इन रूवपोंसे 
पने अत्माकी नाना ज्योपे कैलनाए' है उत कह क्‍नाओंके के, रण मोह 
शसन्न होता ६ प्रथम तो गरीरमें मो, वन वेभवमें 
आत्मीयताकी फैल्पना होती: है। जो शैरोर अपना ने माने ह्म 
पदार्थ भान्यतामें भी मेरे कैसे हो स्क है रेस मोह को उखाड़ करके 
मैं अपने अ्रापको स्वयं ज्ञानमात्र गन्दधन्‌ देख" 
दात्मदेवको “ऐसी इस शु ५ जिसके दर्शनक्े 
बिना इस जगतके जीव यहां रहे हैं, ऐसे शुद्ध 


है 
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जगतसे आशा कर रहे हैं। उस शुद्ध आत्मा को मेरा भाव नमस्कार हो । 
श्र्थात्‌ इस शुद्ध श्रात्माकी महिमा को जान कर इस शुद्ध ज्ञानस्वरूपके अनु- 
भवके आनन्द को भोग, मैं एक इस स्वरूपमें ही लवलीन होऊ' यही सच्चा 
नमस्कार है। शरीरका नमस्कार करना यह द्रव्य नमस्कार है।यह छलसे 
भी हो सकता है, दूसरों को देखनेके लिए भी हो सकता है, भर कोई लौकिक 
कार्यकी सिद्धिके लिए भी हो सकता है किन्तु शुद्ध परमात्मतत्त्वमें सत्य 
ज्ञान भौर आनन्दस्वरूपके आश्चयसे होने वाले गदगंदतापूर्ण आ्रानन्‍्द भाव को 
नमस्कार है श्रौर यह निश्चल हुआ करता है। ऐसे इस शुद्ध स्वभाव को 
नमस्कार हो जो अपने आपमें श्रनादिवे अनन्तकाल तक नित्य अंतः प्रकाश- 
मान है और इस निज शुद्ध आत्मतत्त्व को जिन्होंने प्रकट कर लिया है ऐसे 
अरहंत और सिद्ध परमात्मदेव को मेरा नमस्कार हो और परमात्मा बननेका 
जो मार्ग है, मोक्ष मार्ग है उस मोक्ष मार्गमें मेरा भाव नमस्कार हो । 
भांवनसस्कार :--भावनसस्कार कहलाता है एक लीनता | स्वयमेव भवतु 
यह भावनमस्कार स्वयंमेव हो । नमस्कार स्वयमेच होता है, करनेसे नहीं 
होता । इसकी खूबियाँ देखो, स्वरूपकी महिमा जानो, उसकी ओरका भुकाव 
हो, फिर उसमें लीन हो जाना, उसके अनुभवमें ही आनन्द भोगना ये बातें 
स्वयमेव हुआ करती हैं, यही वास्तविक भाव नमस्कार है।यह किनको 
किया जा रहा है । पंचपरमेष्टियों को परमेप्ठित्वके आधारभूत शुद्ध स्वभाव 
को । परमेप्ठित्व बनते कैसे हैं? सम्य्ज्ञानमें उपयुक्त होनेसे बनते है ? उन्नति, 
आत्मविकाश, शान्तिकी प्राप्ति ये सब सुगम चीजें है । परिश्रम सध्ध्य नहीं 


है| परिश्रमसे तो क्लेश होता है पर आत्माकी शान्ति आत्मीय आनन्द ये तो 
सुगमतासे हुआ करते हैं । 


सम्यक ज्ञान :--यह सम्यग्ज्ञान हमें कंसे प्राप्त होगा तो यह सम्यब्दर्शन' 
पूर्वक होगा । वस्तुवोंका यथार्थ ज्ञान हो कि अरु-अणु अपने-अपने अ्रस्टित्त्वसे 
है। एक यह चौकी है, इस चौकीमें अनन्‍्ते परमारु है । वे ग्रपने-अपने श्रस्ति- 
त्वसे हैं। इस खूं टकी सत्ता इसमें हैं, दूसरे खूंटकी सत्ता दूसरेमें है। यह खूट 
जल जाय तो इस दूसरे खूटमें कुछ नहीं होता। प्रत्येक अरु अपना भपना 
स्वरूपस्तित्व लिए हुए हैं। ये दिखने वाले जो सर्व पदार्थ है ये सत मायामयी 
चीजें है। ये जीव निकाय न केवल जीवकी उपज है श्रै र न केवल कर्मो की 
उपज है। किन्तु जीव और कर्म दोनोंका संयोग होनेसे शरीरकी वर्गणाश्रोंका 
प्रहए होनेसे ये मायामय रूप बन गये हैं और इसी कारण समय पर ये सब 


विखर जाते हैं। जीव अपने परिणमनसे परिणम जाया करते है. सर्व 
परमाणु अपने परिणमतसे खिर जाया करते है। ये सब मायामयी चीजें हैं 


२२६ ] [ प्रबचनसार प्रवचन श्रप्टम भाग 


यथा की श्रहग्यता :-- वास्तविक जो पदार्थ है वे सब श्रदृश्य हैं। दिखने 
में जो श्राती हैं वे सव मायामयी चीजें है। वास्तविक पदार्थ नहीं दीखा 
करते, जीव द्रव्य, पुदगल श्रणु, धर्म, श्रवर्म, श्राकाश, कालयें नहीं दिखा 
करते। न वे इनच्द्रियों द्वारा ग्राह्म हैं। ऐसे पदार्थोका यथार्थ ज्ञान रखने वाले 


साध्षजन हुआ करते हैं, श्रव्यावाध ज्ञानमें रत होते हैं। शान्ति और श्रानन्द 


पानेका थोड़ासा पद्धतिंका ही अन्तर है। जिसने उपयोगसे बाहर कुछ न 
देख कर अंतर णर्में अपना स्वाद लिया उसको शा न्‍त होगी | श्रपने उपयोग 
को छोड़कर बाह्य पदार्थों में लगनेसे श्रशान्ति है । यह विल्कुल निश्चित है 
कि वाह्म पदार्थो में लगे तो श्रद्यांति ही होती है। इसका कारण है वाह्म 
पदार्थों में ्पना चित्त लगता है, श्रौर वे बाह्य पदार्थ श्रपने अधिकारकी 
चीज नहीं है सो आप जैसा पर पदार्थों में सोचते हैं वैसा नहीं होता है। इस 
कारण आ्राकुलताए उत्पन्न होती हैं। सोचते हैं पर पदार्थों के सम्बन्धमें कुछ 
और होता है कुछ | जैसा चाहें वैसा वाहरी पदार्थों में न हुआ इस कारण से 
क्लेश मानते हूँ । जहाँ बाह्य पदार्थों में लगा वहाँ इसको वलेश होते हैं । 
सुसपुम्ज :--साधु परमेप्ठी अपने श्रव्यावाघ सुखमें रत रहते हैं और 
प्ररहंत परमात्मदेव साक्षात्‌ अनन्त सुखरूप है। ऐसे परमात्मा व साधुजनों 
को मेरा भावनमस्कार हो। श्रर्थात्‌ उनके गुणोंके विकासमें स्वभावमें एकमेव 


उपयोग वाला हो जाऊ । इस प्रकार यह जैन ज्ञान अर्थात्‌ जिनेन्द्र देवके द्वारा 
प्रणीत वस्तु स्वरूपका सम्यग्ज्ञान समस्त द्त्त्व को बताने वाले शब्द ब्रह्मका 
अवगाहन करके शुद्ध भ्रात्म द्वव्यमें रह कर यों |ही ठहर जाय । भैया, यह 
उपयोग कहीं न कहीं तो रह ही रहा है, अभी सब अपने-अपने दिल को 
ट्टोलें, उपयोग को देखें ? सभी अपने उपयोगमें किसी न किसी चीज को रखे 
हो ना ? परिवार को, व्यापार को अपने उपयोगमें रखे होना ? यदि अपनेमें 
वाह्म पदार्थ विराजमान हैं तो नियमसे अ्रश्ञान्ति है। यदि मेरा शुद्ध आत्म- 
तत्त्व श्रयनेमें विराजमान है तो शांति है। 
आ्रात्मतत्त्वकी भ्रनुमवन, श्रमृतपान :--आ्रात्म तत्व समस्त पदार्थों से न्‍्यारा 
मात्र ज्ञायकस्वरूप है। शरीरकी परिणति श्रलग है, जीवोंका स्वभाव अलग 
है । हम अपने को दारीर वाला न माने, हम अपने को रागी अ न देखें। 
. ये रागद्व ष होते हैं कर्म उपाधिके सम्बन्धसे किन्तु अपने आपमें रागह्ठ प 
स्वयं नहीं हुआ करते । यह मैं तो शुद्ध जौनने वाला एक चैतन्य पदार्थ हूँ। 
इस प्रकार अपने को अनुभव करो-ओऔर जितनी विषकी पोटलियां जितनी 
पर्याय बुद्धिपना भरी हुई है उतको छोड़कर ऐसा अनुभव करके बैठ जादो 
कि मैं केवल ज्ञानस्वरूप हैं। शरीर को भी भुल कर, यह भी मेरा नहीं है । 
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मैं केवल ज्ञान प्रकाश हूँ। मैं ज्ञान प्रकाश मात्र ही श्रपने आपको देखू तो 
स्वयमेव ही एक सहज आनन्द जगता . है। उस आनन्दमें सामरर्थ्य है कि कर्म 
क्लेश दूर हो सकते हैं । 

कर्म क्षयका साधन सत्य आ्लानन्द :--भेया, संकटोसे कर्म नहीं कटते । कर्म 
कटते हैं शुद्ध आनन्दके अनुभवसे । न कष्टोंसे कर्म कटते है, तन विष्योंसे मोज 
माननेसे कर्म कटते है और न परिग्रहके संचयसे कर्म कटते हैं। कर्म तो शुद्ध 
आननन्‍्दके अमुभवसे कठते हैं। शुद्ध आनन्दका श्रनुभव होता है शुद्ध ज्ञानंके 
ज्ञान करनेसे । यदि अपने को नानारूप अनुभव किया तो सहज आ्राननन्‍्द जग 
नहीं सकता । ब्रत, तप, उपवास आदि भी विधेय होते हैं.लेकिन जो यह उप- 
भोग प्रारम्भसे विषयोंमें लग रहा है, खोंटे व्यसनोंमें जुट *हा है इसके लिए 
. उसको दंड है एकासन, तपस्या काम पलेश आदि प्रायश्चित है । दूसरी वात 
है कि आरामसे जो ज्ञान प्राप्त किया है' किसीने और जोव कर्मो के उदयमें 
कदाचित्‌ क्लेश हो जायें तो वह ज्ञान खतम हो जाया करता है । »तः तप 
विधेय है । तपमें विकारभाव निर्जीर्ण होता है इससे कष्टोंका अभ्यास 
करना बताया है। किन्तु मात्र कष्टसे कर्म नहीं कठते हैं। कर्म तो शुद्ध अनु- 
भवसे कटते हैं। - आर 

प्रकृत मर्मंकी तौन,वातें :--देखो भैया अ्रन्त मर्मके परिज्ञानके लिये तीन 
चीजें बड़े म्मंकी समझना चाहिए । पहिला तो यह सारा संसार दूसरा यह 
समस्त संसार जो इस ज्ञानमें कलका ऐसा जो जे याकार परिणमन, जानन 
रूप है वह और तीसरा सब कुछ जाननरूप पर्णिमन हो रहा है फिर भी 


इसके मूलमें श्राधार रूप उसका शुद्ध ज्ञान है। एक यह श्रन्तमर्मकी बात 
बतलाई जा रही है, कुछ कठिन तो पड़ेगी मगर बिल्कुल उपयोग को निश्चल 


करके सुनी । बाहरकी यहाँ वहाँकी सब बातों को भुलावो । ४ मिनट तकके 
लिए अपना उपयोग दो, चीजें कहीं नहीं भगती ।' एक दृष्टान्तः लो । दर्पणा है 
और उस हक सामने कुछ चीजें रख दिया, पिछी रख दिया तो यहाँ. 
तीन चीजोंका मर्म समझो । एक तो पिछी बाह्य पदार्थ है। ध्यान देकर 
सुनो ५ एक तो यह पिछी बाह्य पदार्थ है। दूसरे पिछी को निमित्त पाकर जो 
दपणमें छाया हुई एक वह छाया दोचीजें हुई। छाया होते हुए दर्षणाका 
निजस्वरूप क्‍या है। क्‍या छाया है ? नहीं । स्वच्छता | तीन चीजें समभमें 
आयीं भेया ? एक चीज, एक छाया और एकः दर्पणकी निज स्वच्छता । तीन 


चीजें स्पष्ट समभमें हैं ता ? इसी प्रकार यहाँ भी तीन चीजें समझो । एक यह 
विद्व, दूसरा सारे विश्वका जाननरूप परिणमन, जिसे कहते हैं ज्ञे याकार । 
जैसा यहाँ विश्व है तेसा आकार भलकता है। तो यह भलकनका आकार 
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जो यह सारा विश्व जे याकार रूपसे ऋलकता है। तीसरी वात यद्यपि यहिं 

ज्ञेयाकार हैं फिर भी इसके अन्दर ज्ञानकी स्वच्छता है। तीन चीजें फिरसे 

ध्यानमें लावों । यह सारा विश्व और इस सारे विश्वकों जाननरूप आत्मा 

का (शानक) प्रिणम्‌त और इसके अ्रत्तरमें इसकी आधारभूत ज्ञानकी 
स्व ख्छता 


(पैक स्थान प्रथम पर्दे :--जिनको समाधि लेंगी है, सम्तोी परिणाम 
करना हैं, सह आनन्‍्दका अनुभव करना हैं उनकी बयां परिणर्ति बनती है! 
कि यह सारा विश्व तो जे ये के लिया जाता हैं? अर्थात्‌ हें. प्रभो, हैं. आर्प्निये। 


सिजनाथ, हेंगे किसी बाच्च पदार्थके नहीं जानते, हम केवल आपकी 'मर्लके 
को जानते हैं.। जैसे द्रव्य सामने रख लिया और 
लड़के हाथ पैर, तारक, मुंह, जीभ अआ्रादि डुलाते हूँ, केवल दंपण 
ने देख कर यह बर्तन हूँ झुकने जे डुलाया, ते हाथ 
डुलाया अखझुकते पैर पणमें देंख रहे क्ेवल दर्षण 
ही देख कर. चार हरकतकों वर्सान कर हैं । इसी हम 
अपने आत्म भूमिमें हे ली को जानते हैं उस भलक जानते 
ए सर्वे पदार्थों का वर्णन कर. जाते हैं। महैं भींट है, बाड़ हैं? गे 
चौकी हैं पर डी को हम नहीं नते ५ सीधा जो अर 
पड़ा$ जे यीकी हुआ उ तेहीआप जानते हो+ पस्तविक बीते 
जब यह शी २ विश्व की ज्ञेय रूप लेता हैं! उपयोग जे 
बाहर धुम रहे यह [था र्कि इसकी जानता हूँ, 
उसको जानता हूँ, यह हुंकार खुते दिया जाता किसी को. 
नहीं जानता हैं 5 ह सारे ' ज्ञे होता है कवर 
उसको जानता हूँ में किसी भी पदार्थ को मैं नहीं जानती हूं। इस तर 
से समस्त विंई मोह हृटावे ग॒ हटाबी, के पने झे यीकीर 
ठ उपयोग सहें। 
दघके स्थातका छिंते --उसके प_ कदम बढ़ानों है कि 
जैसे दर्षणमें छाया रूप परिणमत जकर भी दर्पणके भीर्तर स्वच्छताकी 
त्रन्तर परिणम चलता ही रहता है | छायारूप ततिविस्व हैं 
श्नी स्वच्छता जल स्वच्छता ही रही हैं. दर्पण स्वच्छूलूप परि 
शामन ने रहे तो छाया ज्ञट जायेगी जैसे कि आपके प्रतिंबिम्व ईरस 
भींटमें नहीं है क्योंकि भी कांरकी रू दा नह हे जैसे 
अच्छा और व खत दर्पण को आप दे हूँ आ ९ 
कि दर्पणम है रा प्रीर्‌ वे 8 ह गा हालत रख दवण हे 
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भीतर रहने वाली स्वच्छता को छोड़ दे तो वह आपका प्रतिविम्ब गायब हो 
जायगा । जैसे भीट पर आपका प्रतिविम्ब नहीं झा रूवता है इसो प्रकार 
यह हमारा परिणमन शआत्मामें ज्ञ यरूप हो रहा है पिर भी हमारे अन्दर 
शान रूप यह आत्मा निरन्तर परिणम रहा है। जब ज्ञानी जैसे कि पहि 
विश्व को छोड़ कर अपनी भलकमें झ्राया था, अब वह ज्ञानी अपनी भलक 
को छौड़ कर शुद्ध ज्ञानमें आा जाता है । इसी प्रकार इस ज्ञानीने विश्व को 
ज्ञैय रूप किया फिर ज्ञेयका ज्ञान रूप किया । 

समाधिके स्थानका तृतीय पद :-- यह ज्ञान आत्मासे अलग चीज तो है नहीं 
इसलिए ज्ञान को आत्मारूप बना लो | भैया, अपने आप ज्ञानात्मक आत्मा 
में ज्ञानात्मक परमात्व तत््वका निरन्तर अवलोकन करना है | शांतिके लिए 
करना वया है. जितना यहाँसे हटकर विचल गये उतना ही अश्रब बाहरसे 
लौट कर अपने आपमें आना है। शांतिका एक यही उपाय है।जो इस 
उपयोगकी किरणों भूल कर बाहरमें घूम गई हैं, पसर गई है उन सव ज्ञान 
किरणों को समेट कर संकुचित कर एक अपने आ्रात्म केन्द्रमें लगाना है जँसे 
आधसीका कांच सुना है जिससे आग लग जाती है ) सुर्य की किरए। उस 
कांच पर गिरनेसे नीचे रूई रखी हो तो रूईमें आग लग जाती है। एक ऐसा 
गोल कांच होता है | तो वहाँ हुआ क्या, कि सूर्यकी किरण जो बिखरी हुई 
है उनको सकूचित किया, केन्द्र रूपमें किया । केन्द्र रूपमें होनेके कारण जो 
वह एक चने बराबर प्रकाश नीचे रह जाता है, उसमें इतनी शक्ति हो जाती 
है कि रूई को जला देता है, भष्म कर देता है। इसी तरह इस ज्ञानकी 
किरण जृत्तियाँ) जो चारों ओर फैली हुई है, शञान वलसे उन किरणों को 
संकोच कर एक आत्मामें ही केन्द्रित किया जाय तो केवल उस शुद्ध श्रात्म 
ज्ञानके प्रकाशमें ऐसा बल है कि वह भव-भबके संचित कर्मो का क्षय कर देने 
में समर्थ है । 

दुलेभ जस्ममें अलब्धलाभ लेनेकी प्रेरणा :--यह दुर्लभ जन्म पाया इसमें 
हमारा शूरक काम है कि कर्मो का क्षय करें इसका उपाय है भावकर्मका 
क्षय | भव-भवके संचित कर्म न जाने कब किस रूपसे उदय होता है उस 
समय दुःखका अनुभव करना पड़ता है। कितने भवोंक्रे कर्म हम आपके पास 
बेंधे है ? क्या हजार वर्षो के ? क्या लाख वर्षोके ? क्या करोड़ वर्षोके। 
अरे अनगिनते वर्षो पहिलेके बाँधे हुए कर्म हमारे आपके साथ बंधे हुए है 
उन कर्मो का क्षय करना अपना काम है। यहाँकी मामूली बातें धन कमाना, 
उसका संचय करना ये सब तुच्छ चीजें हैं। यह करनेका काम नहीं है। 
करनेका तो काम है कर्मो का क्षय करना | हम भगवानके दर्शन करने क्‍यों 
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आते हैं। असंसार भावके दर्शनके लिये | इस सुदर्शनसे सर्व समृद्धि मिलती 
है भौर सर्व सकट टलते है यों कि जो ज्ञानकी किरण सर्वत्र फैली है उनको 
केवल अपनी आत्मभूमिमें संकुचित कर दें । यदि ऐसा बस होता है तो सर्व 
विश्व जाननेमें श्राता है। जहाँ हम उन पदार्थोंके जाननेमें लगते हैं बहां 
हमारी जानकारी और खतम होती चली जाती है। जहाँ हम ब!ह्य पदार्थों 


के विकल्पका त्याग करते हैं, वस हम शुद्ध आनन्द स्वभावके जाननेमें लग 
. जाते हैं। इस शुद्ध आनन्द स्वभावके जाननेसे हमारा स्वभाव विकास इतना 


बढ़ता है कि सर्व लोक और तीन कालके समस्त पर्याय एक साथ ज्ञात हो 
जाया करते हैं। जिस को ज्ञान हो जाता है उसे कहते हैं परमात्मा श्ररहंत 
देव, सिद्ध । 
यथार्थ ज्ञानकी स्थिरताके चरिश्रपना :--भैया, जेसा पदार्थका स्वरूप है वैसा 
ज्ञान करना और यों ही ज्ञान ठहराये रहना यही हुआ चरित्र। ज्ञानके 
अनुसार चरित्र होता है, चरित्रके श्रनुसार ज्ञान होता है, द्रव्य ज्ञानके अनु- 
सार ज्ञान होता है, द्रव्य ज्ञानके अनुसार चारित्र होता है भोर चारित्रके 
अनुसार द्रव्य ज्ञान होता है। ये दोनों आपेक्षित चीजें हैं। देखो ये भिन्‍न है, 
अमुक भिन्न है। ये घरमें उत्पन्न हुए जीव श्रत्यन्त निराले हैं। कितना निराले 
हैं? जितना श्रन्य देशोंमें पैदा हुए लोग है उतना ही भिन्न ये लोग है। वे 
स्वयं अत्यन्त जुदे है ऐसा जिस समयमें ज्ञान हो रहा उस समय मोह नहीं 
है। मोह न करना यही चारित्र है। तो ज्ञानके अनुसार हे देखो यह 
चारित्र बन गया। कोई किसीका ज्ञान तो कर रहा है पर भीतरमें'राग और 
मोहकी श्रद्धा बनाए हुए है तो वह ज्ञान नहीं है। चारण और ज्ञान इन दोनों 
का अविनाभाव होता है ! सो हे मुमक्ष्‌, जनों चाहे ज्ञानका भआश्चय लेकर 
चाहे चारित्रका आश्रय लेकर कैसे भी चलो एक समताकीं गली को छोड़ 
कर इस मोक्ष मार्ग को प्राप्त करो | ' 
ज्ञान और श्रानन्द स्वयंका सहजस्वरूप :--ज्ञान और आनन्द हमारा शोर 
आपका स्वरूप है। हमें यह भ्रानन्द कहीं बाहरसे नहीं मिलता है किन्तु 
अपने आपका आश्रय करनेसे आनन्द प्रकट होता है। हम पत्थरकी मूर्ति 
किसी बाहरी चीजसे नहीं बनाई जाती है किन्त वह पत्थरमें ही मौजूद है। 
केवल मूर्ति को ढकने वाले जो पत्थर हैं उनको छेनीसे काटनेकी 8300 
रहती है। जहां वे ऊपरी खण्ड बाहर हृट गये कि झृ्ति प्रकट होती है। 
' प्रकार ज्ञान और आनन्दका निधान ये हम आप प्रभु परमात्म देव 2 
अन्तः अपने आपमें विराजमान है किन्तु ऊपरसे रागद्व प मोहके पत्थर ज+ 
हुए हैं उनको ज्ञानकी छेनीसे काट कर वाहर कर दिया जाय तो यह परमा- 
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त्वदेव अपने झ्ाप प्रकट हो जायगा । यह कहीं बाहरसे नहीं वनाया जाता 


है ऐसा यह परमात्मतत्त्व इसके दर्शनके बिना संसारके सभी प्राणी दुध्खी 
हैं। केवल एक दिखने भरकोी आवश्यकता है । 


ज्ञान पद्धति पर इंगन्ति व शद्यान्तिकी तिर्भरता :--जेसे जलमें डूबे हुए कमल 
के पत्तों को देख कर हम दो ढंगसे जान सकते हैं। (१) इस प्रकारसे कि 
यह पत्ता जलसे मिला हुआ है एक इस ढंगसे | (२) इस ढंगसे हम जान 
सकते हैं कि कमलका जो पत्ता है वह एक उसका निज स्वरूप है । उस पत्ते ' 
में जलकी बूंद भी नहीं है । पत्तेमें केवल पत्ता पड़ा हुआ है | पत्ता है जलके 
बीच पर पत्तेमें एक भी जलकी बूंद नही है। वह पत्ता तो अपनी वनस्पत्ति 
कायसे निमित है। पत्तेमें जल नहीं है। इस प्रकारसे भी देख सकते हैं ना ? 
जैसे एक दो पुरुष हमको दबोचे हुए हैं, हम अपने श्रापको उस समय यह भी 
निरख सकते हैं कि हमको तो इस दोनोंने दबोच दिया है। और अपने को 
इस तरह भी देख सकते हैं केवल अपने आपके अस्तित्व को देख कर कि यह 
मैं केवल अपने आापमें हैं। उस दबोचेकी हप्टि को छोड़ दूँ । रजाईके भीतर 
यदि जाड़ेमें पड़े हुए हैं तो ऐसा भी अनुभव कर सकते हैं कि मैं रजाईके 
वीच णए्ड़ा हुआ हैं भर यह भी निरख सकते हैं कि यह रजाई गद्दा अन्य 
च ज है। मैं भ्रन्य चीज हैं, रजाई गद्दा नहीं हूँ मैं मुभमें ही हैं। इसी प्रकार 
हाथ, पैर शरीर जो हैं वह मैं नहीं हूँ। यह जीव नाता प्रकारके बाह्य पदार्थो 
के बीचमें पड़ा हुआ है। फिर भी इसे सर्व पदार्थोंके बीच पड़ा हुआ भी 


आप निरख सकते हैं और सबसे न्‍्यारा केवल अपने आपके स्वरूपमें रत भी 
निरख सकते हैं । 


कर्मक्षयकी हेतुमुत हृष्ठि :--कर्मो का क्षय होता है कसा निरखनेसे ? में 
शरीरमें फेसा हैँ ऐसा देखनेसे कर्मों का क्षय नहीं हो सकता है। किन्तु मैं 
सवसे निराला केवल अपने आपके स्व॒रूपमें बसा हुआ हूँ, केवल ज्ञान स्वरूप 
हूँ, आनन्द स्वरूप हूँ। ऐसा निरखनेसे कर्मो का क्षय होता है। कला श्रापमें 
दोनों हैँ । जिस कलाका उपयोग करना हो कर सकते हो । व्यवहार कलामें 
अगर उपयोग है तो व्यवहारमें घुमते रहना वदा है और नि३चय कलाका 
उपयोग करो केवल अपने स्वरूपमात्र अपने आपको निरखनेकी कला करो 
तो कर्मो का क्षय कर सकते हो । 

हष्टिके श्रमुसार लाम :--देखो केवल ह्टिसे ही दोलों चीजें मिलती हैं । 
संसार और मोक्ष । जैसे किसी पुरुषके आगे एक ओर खलीका ढेर लगा दें 
और दूसरी ओर एक मरिए रख दें और उससे कहे कि देखो तेरे माँगनेसे 
सब मिल जायगा । यदि तुम चाहते हो खली तो वह मिल जायगी यदि 
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चाहते हो मरिग तो वह भी श्रौर यदि वह एक खलीका टुकड़ा माँगें तो उसे 
विवेकी नहीं कहा जा सकता है । अरे मणि मॉँयगनेसे मस्त भी मिल सकती 
थी मगर मणि को छोड़ केवल खलीका एक टुकड़ा माँगों तो क्या मिला। 
इसी तरह यह ससारमें रुलना, चौरासी लाख योनियोंमें भ्रमण करना यह 
केवल ह/ष्टसे मिल रहा है। भौर शांति, श्रात्माका आनन्द, कर्मों का कटना, 
मोक्षका मिलना, सदाके लिए संकटोंसे मुक्ति होना यह वैभव हटिसे ही 
मिलती हैं । यह आत्मा श्रपने अन्दरमें पड़ा हुआ केवल दृष्टि करके अपनी . 
सर्व श्रृष्टि को बना रहा है । जब इसकी हृष्टि बाह्य पदार्थों में लगी तब 
संसार मिल गया और जब इसकी अ््वप्टि अपने आपके ज्ञानस्वरूपमें लगी तब 
मोक्ष मार्ग मिल गया । तो झ्राचार्य जन कहते हैं कि है भव्य जीव तेरी ही 
हप्टिसे तो संसार मिलता है और तेरी ही हृष्टिसे मोक्ष मार्ग मिलता है। 
एक ओर पड़ा हुआ है यह संसारका पुरा जमघट और एक शरीर विराजमान 
है शुद्ध ज्ञान और आनन्दका निधान -परमात्मदेव । चाहे हप्टिसे धन वैभव 
आदि जमघट पालो, चाहे ह्टिमात्रसे मोक्ष स्वरूप को पालो। फिर भी 
यह जीव अपनेमें शिव स्वरूपकी माँग न करके परिवार, धन, दौलत, बच्चों 
इत्यादिकी माँग करता है । भैया उस हृप्ठान्तके अनुसार विचारो कि क्‍या 
झ्ाप उसे बिवेक कहेंगे 

सर्वोत्कृष्ट चे भव श्रात्मसाधना :--आंत्माकी साधना बहुत बड़ी साधना है 
यहाँ जिस चीज को आप निरखते हैं वह रच भी बड़ी नहीं है। श्राप जितना 
श्पने ज्ञानस्वरूप को भूल कर भ्रागे बढ़ गये हैं उत्तना ही लौट कर उसी 
जगह आना होगा । इसका उपाय है ज्ञानार्जन । ज्ञानार्जनका फल है अपना 
सही उपयोग होना । सो अपने ज्ञानस्वरूपका उपयोग करके सहज आन 
अनुभव द्वारा संकंटोंसे मुक्त होओ | यहाँ जशेयाधिकार पूर्णा हो रहा है। # 
तत्व को यथार्थ जाननेफा फल रत्नत्रयकी भ्रर्थात्‌ श्रात्माकी साधना है! 
समस्त विश्व को शेय करके ज्ञेयाकारकों ज्ञानरूप करके और मात्र उस 


ज्ञान स्वभाव को आत्म रूप करते हुए नित्य निराकुल होगो यही पुरुषा्थ . 
सत्य पुरुषाथ है । 
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कह पुस्तकें भेंगाने का पत्ता-- 


मंत्री सहजानन्द शास्त्रमाला 


१८४५ ए रणजीतपुरी, सदर मेरठ 


(उ०्प्रू० ) पर 


ओऔ सहजानन्द शास्त्रमाला 
की 


प्रबन्धकारिणी समिति के सदस्य 


(१)' श्री ला० महावीर प्रसाद जी जैन बैडूर्स सदर मेरठ 
संरक्षक, भ्रध्यक्ष व प्रधान 
(२) श्री सौ० फूलमाला देवी जैन घ० प० श्री ला० महावीर प्रसाद 
जैन बैंकर्स सदर मेरठ । *  संरक्षिक 
(२) श्री ला० खेमचन्द जी जैन सर्राफ, सर्राफा सदर मेरठ 
(४) श्री वा० आनन्द प्रकाश जी जैत्न वकील सदर मेरठ 
(१) श्री ला० शीतल प्रसाद जी जैन दाल मंडी सदर मेरठ 
(६) श्री ला० कृष्णाचंद जी जैन रईस देहरादून 
(७) श्री ला० सुमति प्रसाद जी जैन दाल मंडी सदर मेरठ 
(८) श्री सेठ गेंदन लाल जी शाह सनावद 
(६) श्री राजभूपरण जी जैन वकील मुजपफरनगर 
(१०) श्री गुलंशन रायजी जैन नई मंडी मुजंपफरनगर 
(११) श्री सा० चिलोकचंदजी जैन सदर मेरठ पं 
आध्यात्मिक ज्ञान और विज्ञानके सरल साधने 
अवश्य लाभ॑ लीजिये 
धर्मप्रेमी वन्धुओ ! यदि श्राप सरल उपायों से श्राध्यात्मिक ज्ञान औ' 
विज्ञान चाहते है तो श्रव्यात्मयोगी पृज्य वर्णी सहजानन्दजी महारा 
प्रवचन श्रीर निवन्धोंकों अ्रवद्षय पढ़िये । आशा ही नही अ्पित पर गम्बार 
है कि इनके पढ़नेसे आप ज्ञान भर क्षान्तिकी वद्धिका अनुभव करेंगे।. 7: 


* 'पुस्तकें मेगाने केयः पता-- 
मंत्री सहंजानन्द शास्त्रमाला 
45४ ए रणजीतयुरी, सदर मेरठ उ०प्र०) 
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